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Giảng kinh Chiếc Lưới Ái Ân 
Phẩm 32, Ái Dục 
Pháp cú Bắc truyền (T 210) 


Giảng kinh Chiếc Lưới Ái Ân 


Đâu là bài Pháp thoại Thiển sư giảng oào ngày 02 tháng 5 
năm 2010, tại thiển đường Trăng Rằm, chùa Từ Nghiêm, 
xớm Mới, Làng Mai. 


Kinh “Chiếc lưới ái ân” được dịch từ kinh Pháp Cú, Hán tạng. 
Chữ “ái ân” nằm ngay trong bài kệ thứ ba của kinh, câu 
“Nhân vi ân ái hoặc”. Trong kinh có sử dụng hình ảnh chiếc 
lưới để ví với sự mất tự do của một người khi bị vướng vào 
ái dục. Chữ “lưới” được lặp lại hai lần (ái võng và dục võng), 
vì vậy ý niệm về chiếc lưới chúng ta có thể thấy rất rõ trong 
kinh. Mới đọc qua, chúng ta có cảm tưởng kinh được dạy 
riêng cho người xuất gia; nhưng nghiên cứu kỹ, chúng ta 
thấy những người tại gia cũng có thể thừa hưởng rất nhiều từ 
kinh này. Những người tại gia, dù sống đời sống lứa đôi, dù 
đã có vợ, có chồng, nhưng vẫn có thể bị sa vào lưới ân ái rồi 
gây khổ đau và làm tan nát gia đình của mình và gia đình 
người khác. 


Đứng về phương diện hành trì, người xuất gia dễ thực tập 
hơn người tại gia, vì người xuất gia sống trong một môi 
trường rất thuận lợi cho sự thực tập. Những vị xuất gia tại 
Làng Mai, vì không xem truyền hình, không đọc tiểu thuyết 
tình cảm, nên không thấy những hình ảnh khêu khơi ái dục 
trong phim ảnh hay sách báo, do đó hạt giống ái dục không 
bị tưới tẩm. Trong khi đó, người tại gia sống ngoài đời, phải 
tiếp xúc, chung đụng, lại không có những giới luật và uy nghi 
bảo hộ, nên những hạt giống của ái dục rất dễ bị tưới tẩm. 
Đứng về phương diện này, đúng là tu tại gia và tu chợ khó 
hơn tu chùa. Con đường xuất gia vốn là con đường dễ nhất. 
Hành trì với tính cách cư sĩ khó hơn. Vì vậy, ban đầu đức Thế 
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Tôn có ý dạy kinh này cho những người xuất gia, nhưng 
những người tại gia cũng phải nên học. 


Ngày hôm qua, các thầy, các sư cô có trách nhiệm dịch kinh 
ra tiếng Anh và tiếng Pháp hơi băn khoăn, không biết nên 
dịch chữ “ái dục” như thế nào. Mình có thể dịch chữ ái là 
love. Ái, không phải chỉ là tình cảm giữa nam và nữ, nó còn 
có nghĩa khác là lòng nhân ái, là tình người, tình yêu nhân 
loại. Yêu nước là ái quốc. Ái nhân như ái thân (thương người 
như thể thương thân). Chữ ái không có nghĩa là vướng mắc, 
mà có nghĩa là thương yêu. 


Chữ dục, đứng riêng thì có nghĩa là khao khát, thèm muốn, 
mình có thể dịch là đesire. Khi hai chữ đứng riêng ra thì rất 
dễ dịch: một bên là tình thương (ái) và một bên là ham muốn 
(dục). Nhưng khi gộp hai chữ lại thành chữ ái dục thì hơi khó 
dịch, vì trong ái có dục. Giới thứ ba của Năm Giới có nói: 
Tình yêu và tình dục là hai cái khác nhau. Khi văn bản của 
Năm giới tân tu mới ra đời, các vị có gốc Tây phương tiếp 
nhận liên không một chút khó khăn. Các bạn chấp nhận một 
cách dễ dàng câu: Tình yêu và tình dục là hai cái khác nhau. 


Tên của kinh, trong nguyên văn là Ái Dục Phẩm, mình có thể 
dịch là “Sensual loue”, “L⁄amour sensuel”. Ở Tây phương, có 
thứ tình yêu gọi là tình yêu suông (nour platonique), tức là 
tình yêu không có sự chung đụng xác thịt. Thi sĩ Pháp Félix 
Arvers có làm một bài thơ rất nổi tiếng, tên “Sonnet 
dArvers“ nói về tình yêu không có xác thịt: 

Lòng ta chôn một khối tình 

Tình trơng giâu phút mà thành thiên thầu 

Tình tuuêt uong nỗi thảm sâu 

Mà người sieo thảm như hầu không hau. 


Đọc bài thơ của thi sĩ Arvers, ta thấy trong đó chất chứa một 
khối khổ đau. Mình yêu người đó, nhưng người đó không 
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biết và mình vẫn cứ âm thâm yêu. Yêu mà mang một nỗi 
thảm sầu, thì tình yêu ấy chắng vui vẻ, hạnh phúc gì. Tình 
yêu suông (2nour platorique ) cũng đem lại biết bao nhiêu 
khổ đau, vì trong đó có sự vướng mắc; vướng vào đó rồi, 
mình đánh mất tự do. Tình yêu ấy không nằm trong Tứ vô 
lượng tâm (từ, bị, hỷ và xả). 

Ti ơi người đó ta đâu 

Sao ta thui thủi đêm neàu chiếc thân? 

Dấu ta đi trọn đường trần 

Chuuên riêng dễ dám một lần hé môi 

Nhười dù neoc nói hoa cười 

Nhìn ta như thểnhìn người không quen. 

Lường đời lặng lẽ bước tiên 

Ngờ đầu chân ẩap lên trên mối tình. 

Một miền tiết liệt đoan trinh 

Xem thơ nào biết có mình ở trong. 

Lạnh lùng lòng sẽ hỏi lòng: 

Người đâu tả ở mất dòng thơ đâu ? 

Người dịch bài thơ này là nhà văn Khải Hưng. Bài thơ của 
Eélix Arvers rất nổi tiếng, người Pháp hầu như ai cũng thuộc 
bài thơ này. Thi sĩ sống vào nửa đầu thế kỷ thứ 19 và làm bài 
thơ này lúc 25 tuổi. Dưới đây là nguyên văn tiếng Pháp của 
bài thơ: 


Mon ấme a son sec†el, ta 01e q S0 11StÈre 

Lĩn atrou† éterIel eH 1 tt0fI€HE COHCU: 

Le tral est sans espoir, aussi 1 ai đíi le taire, 

EE celle qui Ủa ƒalt  eH a jatiS r1eH SU. 

Hểlas!† aurai passé près d elle inapercu, 

TơuJơurs à ses côtés et pourtant solitaire; 

EE J aurai Jusqu au bout ƒait ton temps sur la terre, 
osant rien demander et 1 aUan† rieH reCUu. 

Pour elle, quoique Dieu lait ƒaite dơuce et tendre, 


Elle 1ra son chemin, đistraite et sans entendre 

Cê trurtmure dfat—our ếÏ@UÉ SMT SeS ĐaS. 

Laustère deuoir pieusement [idèle, 

Elle dira, lisant ces 0ers tou† remplis d elle: 

“Quelle est donc cette ƒemtme 7“ EI ne comprendra pas! 


Bản kinh mà chúng ta đang học được trích trong kinh Pháp 
Cú Hán tạng, phẩm thứ 32. Kinh Pháp Cú Hán tạng là kinh 
số 210 trong Đại Tạng Taisho, có tất cả 39 phẩm và 752 bài 
kệ. Kinh Pháp Tập Yếu Tụng là kinh số 213 trong Đại Tạng 
Tân Tu và có 32 phẩm. Cuối cùng, chúng ta có Dhammapada 
(kinh Pháp Cú) của tạng Pali, có 26 phẩm và 403 bài kệ. Kinh 
Pháp Cú Hán tạng được dịch vào thế kỷ thứ ba, kinh Pháp 
Tập Yếu Tụng được dịch vào thế kỷ thứ mười; nên kinh trước 
có sớm hơn kinh sau khoảng 700 năm. 


Chúng ta có ba kinh nói về ái dục, một kinh bằng tiếng Päli 
và hai kinh bằng chữ Hán. Khi nghiên cứu ba kinh, tôi thấy 
bài kinh trong kinh Pháp Cú Hán tạng là hay nhất. Kinh được 
dịch vào khoảng năm 225, tức nửa đầu thế kỷ thứ ba. Phẩm 
Ái Dục còn có trong kinh Pháp Tập Yếu Tụng, hình như được 
dịch vào thế kỷ thứ 10, lời văn chải chuốt hơn, nhưng không 
hay và không đầy đủ bằng bản trước. Bản văn chúng ta đang 
học hay hơn cả bản văn trong tạng Päli, nên tôi chọn bản này. 
Khi học, có thể quý vị sẽ thích thú khi so sánh bản văn này 
với bản văn tạng Päli và với phẩm Ái Dục của kinh Pháp Tập 
Yếu Tụng. 

Chúng ta hãy cùng đọc bản văn bằng tiếng Việt: 

1. Tâm ú đi uềhướne ái dục thì câu ái dục sẽ đâm chồi trổ nhánh 
rất mau. Tâm ú phân tán 0ì đối tượng ái dục sẽ làm cho lửa ái dục 
bừne cháu trơng ta. Kẻ äi tìm ái dục cũng giống như tmột con 0Wợn 
chuuển cành tìm trái, từ cành nàu sang cành khác. 


2. Ái dục buộc mình phải sánh chịu khổ ñau. 
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Ái dục làm cho mình bị uướng mắc uào cuộc sống trần tục. Những 
lo lắng uà hoạn nạn do ái dục đưa tới cứ tăng trưởng đêm risàU, 
toc kín như cỏ tranh. 


3. BỊ ái ân mê hoặc người ta sớm tmuộn gì cũng sẽ bi uướng uào đục 
tình. Cái lo lắng kia càng nsàu càng lớn, giống như dòng nrước rỉ, 
rỉ tãi cũng đầu hồ. 

4. Ở đời có nhiều thứ lo lắng uà đau buồn, nhưng không có thứ lo 
buồn nào lớn hơn cái lo buồn do ái dục đem lại. 

Buông bỏ được ái dục mới hết lo buổn. 

5, Muốn tâm ú được an 0uui thì phải quuết tâm dứt bỏ ái ân. Không 
ân ái thì không còn phải đi uòng quanh trong cõi luân hổi, không 
còn phải trane nặng 1u tự, không còn thấp thởm tong cẩu những 
sì ô nhiễm. Không còn ái nhiễm thì sẽ được thực sự an 0ui. 


6. Ấn ái thâm trọng thì đến giờ lâm chung, bao quanh bởi những 
người thân thuộc, sẽ thấu con đường của lo lắng uà sâu khổ dài như 
thế nào. Cái khổ do ân ái gâu niên thường đưa ta tới những hoàn 
cảnh không an toàn, đầu tai ách. 


Z. Là người tu đạo, ta không niên äi uề hướng ái dục. 


Phải bắt đầu bằng cách tìm diệt tận sốc cái câu ái dục đểcho những 
cái rễ của nó không còn có thể đâm chồi lên được. Đừng làm như 
cắt cỏ lau, để sau khi ẩược cắt rồi lau lại mọc lên như cũ. 


8. G6 câu ái dục sâu uà uững. Tuụ câu đã bị đốn, nhưng cành lá 
uấn có thể sinh ra trở lại. Tâm ái dục chưa dứt trừ thì theo lẽ thường 
cái khổ do ái dục đem tới uẫn còn trở lại như thường. 

9. Như con 0ượn nhảu ra khỏi câu nàu thì lại nhảu uào câu khác, 
người đời cũng thế ra khỏi được một neục tù ái dục nàu rối lại lao 
mình 0uào một neục tù ái dục khác. 

10. Tâm ái dục là một dờng chảu thường xuôi theo dòng tập khí uà 
đòng kiêu mạn. Nhữne tư du uà nhận thức của ta đều có thể được 
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tô điểm theo màu sắc đi dục oà do đó chính mmình tự che lấp sự thật 
0à không thấu được sự thật. 

11. Dòng suối tâm ú ấy cứ tặc tình trôi chảu khiến cho những 
nút thắt ái dục đan kết lại uới nhau chằng chịt. 

Chỉ có tuệ giác chân thực mới có khả năng phân biệt uà thất rõ 
ñược điều nàu 0à giúp ta đoạn trừ được căn nguuên của nó nơi tâm 
ý. 

12. Dòng suối ái dục thấm uào tư du uà nhận thức để lớn mạnh 
0à quấn öuào nhau. Nguồn suối ái dục sâu không đáu kia làm cho 
cái ià uà cái chết tăne trưởng một cách rất mau chóng. 

13. NHữne cành nhánh của câu ái dục cứ tiếp tục sinh trưởng 
không dừng nghỉ cũng bởi uì chứng được nuôi dưỡng bằng thực 
phẩm ái dục. Thực phẩm nàu nuôi dưỡng oán hận, un thành sò 
thành đống. Người thiếu trí tuệ thì cứ nôn nóng đi uề hướng ấp. 
14. Trone neục thất có sông có càm, nhưng người có trí tuệ không 
thấu những dụng cụ nàu là thứ sông cùm uững chắc nhất. Cúi loại 
sông cùm ái nhiễm cột người ta uào uòng hệ lụu tới thật là loại 
sông càm kiên cố. 

15. Người có trí tuệ thấu ái dục là một thứ neục tù kiên cố, khó 
thoát ra khỏi. Người ấy biết rõ rằng phải đoạn trừ ái dục thì mới 
thực sự ñược an 0ui. 

16. Thấy sắc mà bị mê hoặc, đó là uì không biết quán uô thường. 
Kẻu mê tưởng rằng cái sắc ấU là một cái sì lành oà đẹp, không biết 
rằng cái bóng dáng bên ngoài kia không chứa đựng được một cái gì 
bền bỉ chắc thật bên trong nó. 


17. Tự nhốt mình trong sắc dục thì cũng như con tằm kéo chiết 
kén để tự tình giam hấm lấU tình. 
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Bậc trí giả có khả năng đoạn trừ uà buông bỏ dục tưởng, không 
thiết tha øì đến nhữne đối tượng ái dục, cho nên tới tránh thoát 
khỏi toi khổ nam. 


18. Kẻ có tâm ú phóng đãng khi nhìn uào một đối tượng ái dục thì 
có thểcho đó là một cái sì tính khiết, 

không biết rằng sự tăng trưởng lớn mạnh của ái ân sẽ đem tới bao 
nhiêu hệ lu tù ngục sau nà. 


19. Nhữne ai thực tập chánh tiệm sẽ có khả năng thất được rằng 
cái đối tượng của ái dục kia là bất tịnh, 


do đó diệt trừ được dục ú, ra khỏi neục tà 0à thoát khỏi tại nạn già 
0à chết. 

20-21. Tự quấn lấu mình trons chiết lưới ái dục, tự che mình bằng 
chiế dù ái dục là tự trói tình trong uòng hệ lụụ như con cá tự 
chui uào trons một chiếc nơm, bị cái già uà cái chết bắt theo 0à 
luẩn quấn bên cạnh đối tượng ấU như tột con bê ấi tìm uú re. Lìa 
bỏ Äược dục, không äi theo uết xe của ái, thì có thể 0uượt thoát ra 
ngoài chiếc lưới ái ân, khône còn bị bất cứ một cái gì làm hại rữn. 
22. Đìï trọn được con đường, cởi bỏ được tọi ràng buộc hệ lu, giải 
phóng được mọi phần biệt kù thị, 

oượt qua Äđược các ú niệm lưỡng nguuên, đó tới thật là bậc xuất sĩ 
đại trí. 

23. Đừng thân cận uới những kẻ đi ngược chánh pháp, cũng đừng 
bị lôi kéo theo con đường ái nhiễm. 

Nếu chưa oượt thoát được thời gian, thì hành giả uấn còn bị kẹt 
0ào cái thấu nhị nguyên. 

24. Thấy uà hiểu được tự tánh các pháp, không còn bị 0ướng uào 
một pháp nào, biết cách sỡ ra được mọi sơi dâu ái dục trong tâm 
ú, nhự thế là ñã nắm được ú chỉ của Bụt. 
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25. Trone các thứ hiến tặng, hiến tăng chánh pháp là quú hơn cả. 
Trone các trùi hương, hương ñao đức là thơm tho hơn hết. Trone 
các thứ hạnh phúc, được sống trone chánh pháp là hạnh phúc lớn 
nhất. Không có phương pháp nào chiến thắng được khổ đau tmột 
cách tận cùng bằng sự thực tập chấm dứt ái dục. 


26-27. Người u mê thường lấU sơi dâu tham dục để tự trói tình. 
Người ấU chưa có ước tong 0ượt sang bờ bên kia. Tham dục gâu 
bại hoại, đem lại tai họa cho trình 0à cho kẻ khác. Tâm tham dục 
là ruộng đất, tham sân si là hạt giống. Đối uới người có khả năng 
bố thí uà độ đời thì nhữne phúc đức thu hoạch được không thể ẩo 
lường. 


28. Người đồng hành thì ít, hàng hóa chuuên chở thì nhiều, kẻ 
thương nhân lâm oào trạng thái lo lắng kinh sợ. Biết rằng cái đam 
mê dục lạc là tên giặc, có thểlàm tổn hại thân mmạns của trình, bậc 
trí giả không cờn chạu theo tham dục. 


29. Năm thứ tham dục phát sinh khi tâm tmình cảm thất có sự 
khả ú. Mau chóng chấm dứt được cả năm thứ tham dục, đó mới 
thật là người dũng sĩ. 

30. Hết tham dục thì không còn sợ hãi. Lúc ấU ta tới được thánh 
thơi an lạc. Dục hết thì kiết sử cũng hết, do đó hành giả ra khỏi 
được 0ực sâu. 

31. Nàu ái dục ta ơi, ta biết gốc gác của trì rồi: Dục ú là từ ước 
muối 0uà nhận thức sai lầm tà phát khởi. 

Naụ ta không còn ước muốn 0uà nhận thức sai lần uề mi thì làm 
sao tri còn có thể phát sinh? 

32. Đối câu ái dục tà không tận số thì câu ái dục sẽ mọc trở lại. 
Đối câu ái dục mà tận số thì uị xuất sĩ đạt tới Niết Bàn. 

33. Nếu không chịu chặt câu ái dục thì cành lá ái dục ít nhiều uẫn 
cờn phát sinh. Tim còn 0uướng uào ái dục thì người ta uẫn còn như 
một cơn bê phải luôn luôn cẩn đến 0ú mẹ. 
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Trong bài kệ 26 có câu: Người u mê thường lấy sợi dây tham 
dục để tự trói mình và trong bài kệ thứ 20 nói: Mình tự quấn 
lấy mình trong chiếc lưới ái dục. Không phải người khác tới 
bắt mình nhốt vào, mà chính mình tự nhốt mình. Trong kinh 
có sử dụng hình ảnh con cá tự chui vào trong chiếc nơm, con 
tằm tự kéo kén để nằm trong đó. Cái nơm nhốt con cá, chiếc 
kén giam hãm con tằm. Đó là do chính mình làm ra, đó là vì 
mình muốn như vậy chứ không ai bắt ép mình. 


Trong truyện Kiều, lúc sư Giác Duyên tham vấn với đạo cô 
Tam Hợp để hỏi về tương lai của Kiều, đạo cô nói rằng Kiều 
sẽ còn phải khổ đau nhiều lắm, vì Kiểu còn vướng vào lưới 
tình. Đạo cô nói: 


Thúu Kiều sắc sảo khôn ngoan 

Vô duyên là phận hồns nhan đã đành. 

Lại mang lấu một chữ tình 

Khăng khăng mình buộc lấU mình uào trong. 

Vậu niên những chốn thong dong 

Ở không uên ổn ngồi không uững uàng. 

Ma đưa lối quủ dẫn đàng 

Lại tìm những chốn đoạn tràng mà ñi. 

Kinh nói rất rõ: tại mình chứ không phải tại người khác. 
Trong đạo Bụt, Bụt dạy rất nhiều về vấn đề thương yêu. 
Chúng ta đã có một cuốn sách tựa là “Teaching on love” 
(Thương yêu theo phương pháp Bụt dạy). Thương yêu có thể 
đem lại rất nhiều hạnh phúc và bình an cho con người. 
Nhưng thương yêu và ái dục có khác nhau, thương như thế 
nào để đừng làm ra một chiếc lưới tự nhốt mình và nhốt 
người kia, thương như thế nào để đừng gây khổ đau cho 
mình và cho người kia. Thương như vậy mới đúng là thương, 


15 


cho nên Tứ vô lượng tâm là con đường thương yêu của Bụt 
dạy mà mình phải học. 

Trong phòng khách của chùa Tây Thiên ở Huế, có một câu 
đối, trong đó các thầy dùng chữ rất táo bạo: 


Bất tục tức tiên cốt f3 RÍI {ll 
Đa tình thị Phật tâm # lỗ Z l# !ù 


Bất tục tức tiên cốt: Bất tục là không có trần tục. Cốt là 
xương, người có cốt của tiên thì nhẹ nhàng, không có tục lụy, 
không có cái thô tháo của trần tục. Xương của tiên không có 
mùi tục lụy, nếu muốn làm tiên thì phải rời xa tục lụy. 


Đa tình thị Phật tâm: Trái tim của Bụt có rất nhiều tình (đa 
tình). Tình mà Bụt dạy là cái tình rộng lớn. Câu đối này nói, 
Bụt là một người đa tình, là người có tình thương rất lớn. Nhờ 
có tình thương lớn, Bụt ôm trọn được thế gian. Tâm bảo thái 
hư là tấm lòng ôm trọn cả thế gian. 


Chúng ta là con cháu của tổ Lâm Tế. Tổ dạy: Hễ là con người 
thì mình có thể thành Bụt, người nào cũng có thể thành Bụt. 
Nhưng khi thành Bụt rồi, mình vẫn tiếp tục được làm người; 
có nghĩa là thành Bụt rồi, không phải là hết được làm người, 
mình vẫn là một con người. Điều kiện để thành Bụt trước hết 
phải là một con người, cho nên chúng ta có giáo lý Phật sinh 
bất nhị (he non-dualitu oƒ Buddhas and humnan beines). 


Đã là con người, thì phải có hạt giống của tình dục. Con 
người được làm bằng năm uẩn (sắc, thọ, tưởng, hành, thức), 
con người có hình hài, có cảm thọ. Nếu nhìn Bụt như một con 
người thì chúng ta thấy rõ là trong con người của Bụt cũng 
có hạt giống của tình dục. Sách “Đường xưa mây trắng” giúp 
chúng ta nhìn Bụt như một con người mà không phải là một 
vị thần linh. Bụt đi xuất gia năm 29 tuổi và thành đạo năm 
35 tuổi, mới có 35 tuổi là còn rất trẻ, nên năng lượng tình dục 
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vẫn còn trong con người đó. Bụt vẫn còn là con người như 
mình. Nhưng tại vì khi thành Bụt rồi, mình có đủ trí tuệ, có 
đủ thương yêu, đủ tinh thần trách nhiệm, đủ tuệ giác, nên 
mình biết xử lý năng lượng tình dục của mình một cách dễ 
dàng. 


Ai nói Bụt không có yêu thương? Bụt yêu thương rất nhiều, 
tim Bụt vốn đa tình. Mình phải thấy rằng, hễ là con người thì 
có hạt giống của tình dục. Tình yêu phần nào có gốc rễ trong 
tình dục, chúng ta phải công nhận chuyện đó. Sự khao khát 
có cơ hội để thương yêu và được thương yêu có mặt trong tất 
cả mọi người chúng ta. Tu tập không phải là để quét sạch, để 
lấy đi hết những thứ đó; lấy đi hết những thứ đó thì mình 
không còn là con người nữa. Mình tu tập là để có đủ khả năng 
đối phó với những thứ đó, cười với nó, khiến nó không làm 
gì được mình. Hễ là con người, có một hình hài thì còn những 
hạt giống tình dục. Thỉnh thoảng khi nó trở về, mình có 
chánh niệm, có tuệ giác, mình mỉm cười với nó và mình được 
tiếp tục làm người. Bụt đã thành Phật rồi mà vẫn tiếp tục làm 
một con người, nhờ vậy mình mới tới được gần Bụt. Nếu Bụt 
là một vị thần linh thì làm sao mình tới gần được? Và nếu Bụt 
xử lý được năng lượng tình dục, thì chắc chắn mình cũng làm 
được như Bụt. 


Khi đã chọn con đường xuất gia, mình phải khép lại cánh cửa 
ái ân. Như vậy không có nghĩa là mình cho ái ân là một tội 
ác, nhưng vì có nhiều con đường và mình đã chọn một con 
đường, con đường đó là con đường thương yêu lớn, con 
đường thương yêu của Bụut, con đường không bị hệ lụy. Con 
đường này không làm mình khổ và đem lại niềm vui cho rất 
nhiều người khác. Sau khi lựa chọn rồi, mình phải đóng cánh 
cửa kia lại; mình không thể bắt cá hai tay, vừa muốn làm cái 
này, lại vừa muốn làm cái kia. 
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Mình thương mẹ, nhưng mình có lý tưởng xuất gia, nên mình 
phải xuất gia thôi, mình không thể ở nhà để ăn chuối ba 
hương, ăn xôi nếp một, ăn đường mía lau. Ở đời luôn luôn 
phải có sự chọn lựa, đã chọn lựa rồi, mình phải đi con đường 
đó chứ đừng thụt tới thụt lui để cuối cùng cũng không đi 
được tới đâu. Mình có quyền làm người, Bụt có quyền làm 
người. Nhờ cách học làm người cho đàng hoàng, nên mình 
có thể thành Bụt. 


Kinh này có những bài kệ rất sâu, chúng ta sẽ cùng nhau học 
từ từ. 

Đọc kinh cẩn thận, mình thấy Bụt chỉ cho mình nguồn gốc 
của ái dục, gọi là dục ý ÄX Xã. Dục ý là cái tâm muốn đi về 
hướng đó, khi có dục ý rồi thì mình không còn bình an nữa. 
Thi sĩ Xuân Diệu làm một bài thơ bốn câu để giải nghĩa tình 
yêu là gì: 

Lầm sao cắt nhĩa được tình yêu ? 

Có nghĩa sì ñâu, trột buổi chiều 

Nó chiếm hồn ta bằng nắng nhạt 

Bằng mâu nhè nhẹ gió hiu hiu 


Tự nhiên mình có một cảm giác nhớ nhung và thiếu vắng, đó 
là định nghĩa của Xuân Diệu về tình yêu. Hễ yêu là thấy nhớ 
nhung, thấy thiếu vắng. Mình đổ lỗi tại nắng nhạt, mây nhẹ 
và gió hiu hiu; nhưng khi có người khác đứng cạnh mình, 
cho dù trời có nắng nhạt, mây nhẹ và gió hiu hiu thì người ta 
có làm sao đâu. Thế nên, trước đó đã có cái gì rồi, chứ không 
phải là tự dưng. 

Theo sự phân tích của Bụt, ban đầu phải có xúc, sparáa 
(confact), xúc giữa mắt và hình ảnh, xúc giữa lỗ tai với âm 
thanh. Xúc đi với tác ý (aftention), tmanaskara. Tại sao mình 
không chú ý tới cái khác, mà lại chú ý tới cái đó? Có nhiều 
loại tác ý, có loại tác ý có lợi cho sự tu tập của mình như khi 
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nghe tiếng chuông mình để tâm vào tiếng chuông. Đó gọi là 
như lý tác ý, để tâm vào tiếng chuông thì tự nhiên tâm mình 
lắng lại. Chính đối tượng của tác ý quyết định là mình có 
bình an hay không có bình an. Mỗi ngày, người tu phải học 
như lý tác ý, để tâm tới những cái không làm cho mình mất 
bình an. Thọ (øeđdanä) là cảm thọ, cảm thọ khó chịu hay dễ 
chịu. Mình thấy một hình ảnh, nghe một âm thanh và mình 
có một tri giác (một nhận thức) về cái đó. Tri giác đó gọi là 
tưởng (samj/ñZ), nó tùy thuộc nơi thọ. Khi tiếp xúc với một cái 
gì đó và có một cảm thọ, tự nhiên mình có tưởng (tri giác). 
Mình cho cái đó là xấu hay đẹp, là dễ chiu hay không dễ chịu. 
Có cảm giác dễ chịu là có lạc thọ, có cảm giác không dễ chịu 
là có khổ thọ. Mình tiếp xúc với một đối tượng và cho đối 
tượng đó là thường, là lạc, là ngã, là tịnh. Nếu có chánh niệm 
và trí tuệ, mình biết đối tượng đó là vô thường và nó có thể 
đem lại khổ đau cho mình. Nếu có trí tuệ, mình thấy nó là 
trống rỗng, nó không có chủ thể bền chắc lâu dài và nó là bất 
tinh. Lúc đó, cái tưởng của mình không phải là một vọng 
tưởng mà là một nhận thức đúng đắn. Mình sẽ không bị nội 
kết. Nội kết đó gọi là tư, volition (cefanz). Tư là một nhớ 
tưởng, một mong cầu. 


Một tia nắng nhạt, một đám mây nhè nhẹ, một cơn gió hiu 
hiu làm cho mình cảm thấy thiếu vắng một cái gì, mình mong 
cầu một cái gì đó. Đó gọi là tư, là nhớ mong (cái gì như thể 
nhớ mong). Tư do cái tưởng sinh ra. Sau khi có xúc, tác ý và 
thọ thì mình có một nhận thức về đối tượng đó. Nếu mình 
cho đối tượng đó là tịnh, là lạc, là ngã, là thường thì mình có 
một nội kết êm ái. Nội kết êm ái sinh ra tư, cái tư đó là cái 
thiếu vắng, cái nhớ mong bồn chồn không quên được. Tư là 
tư niệm thực, tức nguồn thực phẩm thứ ba trong bốn loại 
thực phẩm. Tư là nghĩ tới nó và cứ muốn ao ước nó. 
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Trong kinh này có nói về nội kết, về tư và về tưởng. Trong 
bài kệ thứ 31 có nói: Này ái dục ta ơi, ta biết gốc gác của mi 
rồi. Dục ý là từ ước muốn và nhận thức sai lầm mà phát khởi. 
Chữ ước muốn được dịch từ chữ tư và chữ nhận thức sai lầm 
được dịch từ chữ tưởng. Bụt chỉ cho mình rất rõ ràng gốc rễ 
của ái dục. Vọng tưởng đưa tới tư niệm, tư niệm làm cho 
mình thiếu thốn, đau khổ, bất an. Và tư đưa tới những phiền 
não như lo lắng, sợ hãi, buồn phiền, giận hờn, v.v... Với 
chánh niệm, mình để ý tới xúc, tác ý, thọ và khi đi tới tưởng 
mình sẽ không bị vọng tưởng. Mình thấy đối tượng kia là vô 
thường có thể đem lại khổ đau, nó không có gì chắc thực ở 
bên trong và nó là bất tịnh; lúc đó tự nhiên mình không có 
vọng tưởng và không có vọng tưởng thì mình sẽ không có 
nội kết êm ái, sẽ không bị “mây nhè nhẹ gió hiu hiu” bắt cóc 
đi. 


Bài kệ 1 

Tâm phóng tại dâm hành !ù J# #t ÉÊ ÍT 
Dục ái tăng chi điều 3x % lR bà lễ 
Phân bố sinh sí thanh 2) #h + l ñš 
Siêu dược tham quả hầu #5 1ñ SE 


Tâm ú äi uềhướng ái dục thì câu ái dục sẽ đâm chồi trổ nhánh rất 
mau. Tâm ú phân tán 0ì đối tượng ái dục sẽ làm cho lửa ái dục 
bừne cháu trơn ta. Kẻ äi tìm ái dục cũng giống như tmột con 0Wợn 
chuuển cành tìm trái, từ cành nàu sang cành khác. 

Tâm phóng tại dâm hành: Phóng là đi tới. Dâm hành là 
hướng của ái dục. Tâm ý đi về hướng của ái dục. 


Dục ái tăng chỉ điều: Cây ái dục tăng thêm cành thêm 
nhánh. 


20 


Phân bố sinh sí thạnh: Sí thạnh là cháy bùng lên. Tâm ý 
phân tán vì đối tượng ái dục sẽ làm cho lửa ái dục bừng cháy 
trong ta. 


Siêu dược tham quả hầu: Tham quả là ham đi tìm trái cây. 
Hầu là con khỉ. Con khỉ đi tìm trái cây, nhảy nhót từ cây này 
sang cây khác. 


Ngay trong bài kệ này chúng ta đã thấy đây không phải chỉ 
là giáo lý cho người xuất gia. Người tại gia cũng rất cần, vì 
người tại gia sống trong một hoàn cảnh có rất nhiều cơ hội bị 
vướng mắc. Sống trong chùa mình được nhắc nhở, được thực 
tập và mình có tăng thân. Sống ngoài đời, mình đi tới sở làm 
gặp gỡ người này người khác, nên người tại gia rất dễ bị kéo 
theo bởi hoàn cảnh. Mình đã có vợ, có chồng, có con rồi; 
nhưng mình vẫn bị kéo theo ái dục, mình vẫn muốn bỏ người 
này để đi theo người kia. Trong kinh dùng hình ảnh của một 
con vượn nhảy từ cành này sang cành khác để tìm trái cây. 
Nó ăn một trái rồi, nhưng còn thèm nên đi tìm trái khác. Ở 
ngoài đời, chuyện ngoại tình xảy ra rất nhiều; sự thực tập đối 
với người cư sĩ khó hơn đối với người xuất sĩ. Cho nên, đi 
xuất gia là con đường dễ nhất và mình đừng đợi đến lúc già 
rồi mới xuất gia. 

Kinh hay ở chỗ là đưa ra rất nhiều hình ảnh, có trên mười 
hình ảnh và những hình ảnh tự nó đã nói ra được giáo lý. 


Bài kệ 2 

Di vi ái nhẫn khổ ĐI 2ã S ñ đ 
Tham dục trước thế gian at 
Ưu hoạn nhật dạ trưởng m6 HE 


Diên như mạn thảo sinh E lỊ S lạ 
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Ái dục buộc trình phải sánh chịu khổ ñau, ái dục làm cho mình bị 
oướng tắc uào cuộc sống trần tục. Những lo lắng uà hoạn nạn do 
ái dục đem tới cứ tăng trưởng đêm nieàu, mọc kín như cỏ tranh. 


Bài kệ này cũng để dành cho người cư sĩ. Các vị xuất gia 
đừng tưởng ở ngoài đời thì khỏi phải hành trì. Ơ ngoài kia 
mà không hành trì thì sẽ khổ lắm. 

Di vi ái nhẫn khổ: Ái dục buộc mình phải gánh chịu khổ 
đau. 

Nhẫn là chịu đựng, nhẫn khổ là chịu đựng nhiều khổ đau. 
Trong chúng ta có người đã nếm được vị này. 


Tham dục trước thế gian: Vướng mắc vào vòng ái dục là 
vướng mắc vào thế giới của trần lụy, không giải thoát được. 
Thế gian là cuộc sống trần tục. 


Ưu hoạn nhật dạ trưởng: Những lo lắng và hoạn nạn đo ái 
dục đem tới cứ tăng trưởng đêm ngày. 


Ưu là lo lắng, hoạn là tai nạn. Đó là hai cái đi đôi với ái dục. 
Làm tổng thống như ông Bill Clinton hay ông Sarkozy cũng 
khổ vì ái dục. Bên Do Thái, có một vị tổng thống vì bị vướng 
vào ái dục mà phải bỏ chức tổng thống. Các vị nguyên thủ 
quốc gia phải học kinh này, vì mỗi khi bị vướng mắc, trong 
lòng mình sẽ có những lo lắng, buồn phiền và sợ hãi. Khi ấy 
làm sao mình có đủ minh mẫn, có đủ thông minh để giải 
quyết những vấn đề trọng đại của quốc gia; làm sao có thể 
dẫn dắt cả một dân tộc cho đàng hoàng được. Kinh này 
không phải chỉ dành cho người xuất gia mà còn dành cho 
người tại gia, những vị có duyên tới Làng Mai tu học, nhất là 
các nhà chính trị, các nhà doanh thương. 


Nhật dạ là ngày đêm. Nhật dạ trưởng là tăng trưởng ngày 
đêm. 
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Diên như mạn thảo sinh: Rễ đan chằng chỉt với nhau như 
cỏ tranh. Mạn thảo là cỏ tranh, trong bản Pali, cỏ là Birana, 
rễ của nó đan chẳng chịt với nhau và hình như nó có chất 
ngọt nên có người muốn đào. Vì vậy nên tôi dịch mạn thảo 
là cỏ tranh, vì nước của rễ cỏ tranh uống vào hơi ngọt ngọt. 
Trong bản Päli nói, nếu tưới thì cỏ đó sẽ mọc lên chăng chịt, 
phải tìm cách đào cho hết thì nó mới không mọc lên nữa. 
Trong tự điển, mạn thảo là Andtropogon muricatus và tự 
điển của Phạm Hoàng Hộ gọi là hồng thảo chứ không phải 
mạn thảo, chữ Sanskrit là Birana. 


Bài kệ 3 

Nhân vi ân ái hoặc Xãã#m 
Bất năng xả tình dục  § là lR % 
Như thị ưu ái đa # có 8 h2 
Sàn sàn doanh vu trì l§ lã #H TT ¡th 


Bị ái ẩn tê hoặc người ta sớm tnuôn gì cũng bị 0ướng uào dục tình. 
Cũi lo lắne kia càng ngàu càng lớn giống như dòng nước rỉ, rỉ mãi 
cũne đâu hồ. 


Nhân vi ân ái hoặc: Khi con người bị mê hoặc. Hoặc là bị 
cám dỗ, bị hớp hồn. Khi con người bị cám dỗ bởi ân ái thì Bất 
năng xả tình dục, không thể buông bỏ được tình dục, thế nào 
cũng đi tới chuyện tình dục và rốt cuộc cũng sẽ đi tới chỗ 
chung đụng xác thịt. 


Bất năng xả tình dục: Thi sĩ Félix Arvers nói 'Ĩamour 
platonique” (chỉ yêu suông thôi), nhưng nếu hoàn cảnh thuận 
tiện thì dù yêu theo cách đó nhưng thế nào người ta cũng sẽ 
phạm giới. Thái Hư đạo sư nói: Tình yêu, nếu cứ tăng trưởng 
thì chắc chắn sẽ đưa tới tình dục và đưa tới tình dục thì sẽ 
làm tan vỡ tất cả, nhất là đối với người xuất gia. Vì vậy, mình 


23 


không thể coi thường, mình đừng tưởng là yêu suông thì 
không. Chúng ta phải cẩn thận ngay từ lúc ban đầu. 


Nếu đó là tình huynh đệ thì không sao cả, nhưng nếu nó có 
hơi hướng của ái dục thì mình phải biết là nó sẽ đẩy mình tới 
tình dục. Chuyện này đã có xảy ra trong đại chúng, đồng 
tính cũng như dị tính. Một sư chú với một sư cô và hai người 
đã rủ nhau đi. Vì vậy, mình phải thấy cho rõ, đây có phải là 
tình huynh đệ hay không? Nếu nó có màu sắc của ái dục, 
mình phải cẩn thận, nếu để cho nó lớn thì sẽ đưa tới sự gần 
gũi. Đây chỉ là vấn đề con người, nhưng vì mình đã xuất gia, 
đã có chí nguyện đi theo sự nghiệp của đức Thế Tôn nên 
mình phải chọn lựa. Muốn thành công mình phải làm như 
vậy, phải thường xuyên nhắc nhở nhau. Khi người khác nhắc 
mình thì mình phải chắp tay lại cám ơn. Mình không nên nói: 
“có gì đâu!“ Những vị đã bỏ đi, ngày xưa cũng đã từng nói 
như vậy. 

Như thị ưu ái đa: Cái lo lắng kia càng ngày càng lớn. Mình 
phải cẩn thận lắm mới được. Ở dưới mặt đất, cỏ mọc rất mau, 
nó mọc chằng chỉt vướng vào nhau, cho nên đức Thế Tôn nói 
nó mọc chằng chịt như cỏ tranh. Bụt dạy mình đừng nghĩ 
rằng đó là chuyện không quan trọng. 


Sàn sàn doanh vu trì: Nó là dòng nước rỉ, nhưng mai mốt 
sẽ đầy hồ, và khi hồ đầy rồi thì nước sẽ tràn ra. Đây là hình 
ảnh thứ ba trong kinh. Hình ảnh đầu là con vượn chuyền 
cành, hình ảnh thứ hai là cỏ tranh mọc kín, hình ảnh thứ ba 
là nước rỉ đầy hồ. 
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Đâu là bài Pháp thoại ngày 06 tháng 05 năm 2010, tại thiển 
đường Nước Tĩnh, chùa Pháp Vân, xóm Thượng, Làng Mai. 


Bài kệ 4 

Phù sở dĩ ưu bi *n Đ 8 Ấễ 
Thế gian khổ phi nhất tt F] ñ 2F — 
Đãn vi duyên ái hữu JHã#ã#Ã 
Ly ái tất vô ưu đẾ XE HI| ## 


Ở đời có nhiều thứ lo lắng uà ñau buổn, nhưng không có thứ lo 
buổn nào lớn hơn cái lo buồn do ái dục đem lại. Buông bỏ được ái 
dục tới hết lo buồn. 

Phù sở đi ưu bi: Câu này nói tới cái lo lắng và cái ưu buồn 
khi vướng vào ân ái. Người nào đã đi “qua cầu” thì sẽ có kinh 
nghiệm ấy. Khi vướng vào một ai đó, mình luôn lo sợ người 
kia bỏ mình, phản bội mình. Những tri giác sai lầm sẽ khiến 
cho mình thường xuyên rơi vào sự ghen tuông, tuyệt vọng 
và khổ đau. 


Thế gian khổ phi nhất: Thế gian khổ là những cái khổ trong 
cuộc đời. Phi nhất có nghĩa là không phải là một cái. Những 
đau khổ trong thế gian không phải chỉ một thứ. 

Đãn vi duyên ái hữu: Phần lớn những đau khổ trong cuộc 
đời là do ái dục sinh ra. Duyên ái hữu là có gốc rễ từ ái dục. 


Ly ái tất vô ưu: Xa lìa được ái dục thì không còn lo lắng nữa. 


Bài kệ 5 

Di ý an khí ưu Zmẽz#*= 
Vô ái hà hữu thế 1t Z In] ï †E 
Bất ưu bất nhiễm cầu 4 &# 


Bất ái yên đắc an T^# f8 
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Muốn tâm ú được an 0ui thì phải quuết tâm uứt bỏ ái ân. Không 
ân ái thì không đi uòng quanh trong cối luân hồi, không còn phải 
mane nặng ưu tự, không còn thấp thỏm tmone cẩu những øì ô 
nhiễm, không còn ái nhiễm thì sẽ được thật sự an 0ui. 


Dĩ ý an khí ưu: Muốn cho tâm ý được an vui thì phải bỏ đi 
những tưu tư lo lắng. 


Vô ái hà hữu thế: Không có ái dục thì không còn quanh quấn 
trong cõi luân hồi. Thế là thời gian, là sự đi vòng quanh trong 
cõi luân hồi. 

Bất ưu bất nhiễm cầu: Không lo lắng, không tìm cầu những 
chuyện ô nhiễm. 


Bất ái yên đắc an: Không có ái dục thì sẽ đạt tới an lạc. 


Trong bài kệ tương đương của văn hệ Päli, có một hình ảnh 
mà trong bài kệ này không có, đó là hình ảnh một lá sen. 
Không có ái dục thì sẽ có an vui. Những giọt nước rơi xuống 
lá sen không thấm được vào trong lá. Người tu tập giống như 
một lá sen, ái dục không thấm vào được mình, nên mình giữ 
được sự an vui và tươi mát của mình. 


Bài kệ 6 

Hữu ưu di tử thời 5l & ĐI 3t Rš 
Vi trí thân chúc đa Xã #u li Bã Z 
Thiệp ưu chỉ trường đồ »&zE*X# 
Ái khổ thường đọa nguy St âm BỀ Í6, 


Ẩn ái thâm trong thì đến giờ lâm chung bao quanh bởi những người 

thân thuộc sẽ thấu con đường của lo lắng uà sâu khổ dài như thế 
nào. Cái khổ do ân ái sâu nên thườne đưa ta tới những hoàn cảnh 

không an toàn, đầu tai ách. 

Hữu ưu dĩ tử thời: Tử thời là giờ lâm chung. Ái ân thâm 

trọng thì đến giờ lâm chung, 
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Vi trí thân chúc đa: bao quanh bởi những người thân thuộc. 
Đa là nhiều. 


Thiệp ưu chỉ trường đồ: sẽ thấy con đường của lo lắng và 
sầu khổ dài như thế nào. Trường đồ là con đường dài. Ưu là 
lo lắng. 

Ái khổ thường đọa nguy: Cái khổ do ân ái gây nên sẽ đưa 
ta tới những hoàn cảnh không an toàn, đây tai ách. 

Tên của kinh dịch ra tiếng Anh là “The net oƒ loue sutra “. Chữ 
“love” trong này mang ý nghĩa hơi tiêu cực. Vướng vào tình 
yêu như một con cá mắc phải lưới rất bức bách, mất tự do. 
Tuy nhiên, chữ “love” có thể có một nghĩa rất đẹp, đó là tình 
thương. Học Năm giới trong Giới bản tân tu, chúng ta thấy 
con đường hành trì Năm giới đúng là con đường của thương 
yêu đích thực (frue looe). Giới thứ nhất là sự thực tập thương 
yêu, giới thứ hai cũng là sự thực tập thương yêu, giới thứ ba, 
giới thứ tư và giới thứ năm cũng vậy. Vì vậy, chữ thương yêu 
này có ý nghĩa rất tích cực. Giáo lý Bụt dạy về thương yêu rất 
rõ ràng. Chúng ta không thể nói đạo Bụt không phải là đạo 
thương yêu. Đạo Bụt là đạo thương yêu, nhưng thương theo 
nghĩa của Tứ vô lượng tâm, của đại từ, đại bị, đại hỷ, đại xả. 
Đó là sự thương yêu đích thực. 


Chữ /øøe (yêu) trong kinh này có nghĩa là senrsual lơoe tức là 
một thứ tình có dục ở trong mà không phải là sự thương yêu 
đích thực. Vì vậy, trong “Giới bản tân tu” có câu: Tình yêu 
và tình dục là hai cái khác nhau. Ngoài “The net oƒ lơue sutra 
(Kinh Chiếc lưới ái ân) mình cũng có “The sufra on loue” (Kinh 
Thương yêu) và chữ jơue ở đây có nghĩa là frue loue. 
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Bài kệ 7 

Vi đạo hành giả 3 lễ fI 5 
Bất dữ dục hội E4 4 8 
Tiên tru ái bổn tt 4 
Vô sở thực căn ## BI lễ ‡R 
Vật như ngải vi 7) 1n XI Š 
Lệnh tâm phục sinh ^âùb@#® 


Là neười tu đạo ta không niên đi uề hướng ái dục, phải bắt đầu bằng 
cách tìm diệt tận gốc cái câu ái dục để cho những cái rễ của nó 
không còn có thể đâm chổi lên được. Đừng làm như cắt cỏ lau để 
sau khi ñược cắt rồi, lau lại mọc lên như cũ. 


Vi đạo hành giả: Một người đang đi trên con đường đạo. 
Bất dữ dục hội: Không nên đi về hướng ái dục. Hội là cộng 
trú, là ở chung, là associated uith. 

Tiên tru ái bổn: Bắt đầu bằng cách tìm diệt tận gốc cây ái 
dục. 

Tiên là trước hết. Tru là diệt đi. Ái bổn là gốc rễ của ái dục. 
Ái dục không chỉ ở cành lá, ái dục chính là gốc rễ. Nó là tập 
khí, là mặc cảm của mình. 

Vô sở thực căn: để cho những cái rễ của nó không còn đâm 
chổi lên được. 


Vật như ngải vi: đừng làm giống như cắt cỏ lau. 


Lệnh tâm phục sinh: sau khi cắt rồi tâm ái dục mới sinh ra 
trở lại. 


Có một vị thiền sinh nhạc sĩ, đã từng làm trong một hộp đêm 
nhiều năm có nhận xét rằng: Trong hộp đêm người ta nghe 
nhạc, uống rượu và khiêu vũ. Lúc ban đầu người ta vui vẻ, 
cởi mở, cười nói với nhau. Nhưng càng về khuya, người ta 
càng khép kín. Người ta không để ý tới nhau nữa mà chỉ để 
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ý tìm một người để chung chạ trong đêm đó. Âm nhạc, rượu 
và thức ăn đã tưới tẩm hạt giống ái dục trong họ. Ban đầu, 
mọi người đều cởi mở, vui tươi chơi với nhau; nhưng càng về 
khuya, người ta càng khép kín và chỉ nghĩ tới chuyện ái dục. 
Sáng mai thức dậy, họ nhìn người mà đêm qua mình đã gần 
gũi như nhìn một người xa lạ. Họ chào nhau rồi chia tay, 
không nhớ đêm qua mình đã chia sẻ hết những gì sâu kín 
nhất của thân thể và tâm hồn của mình cho người ấy. Vị thiền 
sinh kia thấy rõ trong hành động đó chỉ có sự thèm khát tình 
dục mà không phải là tình yêu. Tuần sau tới hộp đêm, họ có 
thể lặp lại chuyện đó với một người khác. Cứ như vậy từ 
người này tới người khác, từ đam mê này tới đam mê khác, 
từ sự thèm khát này tới sự thèm khát khác, nó làm tiêu hoại 
thân tâm của mình cho đến khi thức tỉnh mới thấy rằng mình 
cần đi tìm một sự thương yêu đích thực. Đó là ý kiến đóng 
góp trong buổi pháp đàm vừa qua; nó cho chúng ta thấy, tình 
dục tiêu hoại thân tâm và không đem lại sự thỏa mãn, an lạc, 
hạnh phúc. 


Một vị thiền sinh khác nói cô có rất nhiều khó khăn trong khi 
chung sống với người chồng và hai đứa con. Bây giờ cô đã ly 
dị, mỗi người có một đời sống riêng. Cô thấy tâm hồn mình 
nhẹ nhàng, thanh thản hơn, cũng là lúc cô cảm thấy thương 
chồng con nhiều hơn. Bây giờ mới thật sự là thương yêu, vì 
những hệ lụy kia không còn nữa. Cái gọi là love không còn, 
thì mới bắt đầu thật sự có true love. Bây giờ cô bắt đầu 
thương, hiểu và chăm sóc chồng con nhiều hơn. 
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Đâu là bài Pháp thoại ngày 09 tháng 05 năm 2010, tại thiển 
đường Hội Ngàn Sao, xóm Hạ, trong khóa tu mùa Xuân. 


Hôm nay, chúng ta có một bản dịch mới của sư cô Chân Đức 
vừa gửi từ Viện Phật Học qua, thay vì “The net oƒ loue”, sư cô 
dịch là “The net oƒ attachrmenf”. 


Bài kệ 8 

Như thọ căn thâm cố 3 lồ] †R 3£ lẽ] 
Tuy tài do phục sinh HỆ RỂ NI TE 2C 
Ái ý bất tận trừ T ñã lR 
Triếp đương hoàn thọ khổ #Ụ 5ã lã St 


Gốc câu ái dục sâu 0à 0uững, tuụ câu đã bị đốn nhưns các cành lá 
oấn có thểsinh ra trở lại. Tâm ái dục chưa dứt trừ thì theo lẽ thường 
cái khổ do ái dục đem tới uẫn còn trở lại như thường. 


Như thọ căn thâm cố: Thọ căn là gốc rễ của cây. Thâm là 
sâu, cố là vững chãi. Gốc của cây ái dục rất sâu và vững. 
Tuy tài do phục sinh: Tài là cắt. Phục sinh là sinh ra trở lại. 
Tuy bị cắt đứt rồi nhưng cây có thể sinh ra trở lại. 

Ái ý bất tận trừ: Tận là hết. Ái ý là tâm ý vướng vào ái dục. 
Nếu ái dục trong tâm ý chưa dứt trừ hoàn toàn thì 

Triếp đương hoàn thọ khổ: Theo lẽ thường mình phải trở 
lại để chịu đựng khổ đau. Triếp có nghĩa là thường thường, 
luôn luôn như vậy. 


Bài kệ này nhấn mạnh về tầm quan trọng của sự đoạn trừ ái 
dục trong tâm ý. Năng lượng tình dục có thể còn, bởi vì nó là 
bản năng tự nhiên của con người. Nhưng khi tâm ý được 
nhiếp phục, thì ta không những không bị lôi kéo bởi năng 
lượng tình dục, mà ngược lại ta còn có thể sử dụng nó như 
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một nguồn năng lượng tốt cho những mục tiêu hướng 
thượng. Đào gốc ái dục không có nghĩa là phải làm cho hết 
năng lượng tình dục trong con người. Vấn đề là phải chuyển 
hóa cái tâm, chứ không phải đày đọa và làm tiêu ma cái thân. 
Một khi trong tâm mình có đủ tuệ giác và từ bị, thì tuệ giác 
và từ bi ấy sẽ tự khắc điều phục và xử lý được năng lượng 
kia. 


Bài kệ 9 

Viên hầu đắc ly thọ 1š 1% fSÃ RÉ tồi 
Đắc thoát phục thú thọ ÍfT Hh {6 NHI THỊ 
Chúng nhân diệc như thị ñÄ À_7R in 
Xuất ngục phục nhập ngục th ñÄ ÍÃ ^Ä ï5Ä 


Như con 0ượn nhảu ra khỏi câu nàu thì lại nhảy 0uào câu khác, 
người đời cũng thế; ra khỏi được ngục tù ái dục nàu rồi lại lao uào 
neục tù ái dục khác. 


Viên hầu đắc ly thọ: Viên hầu là con khỉ, con vượn. Đắc là 
được. Ly thọ là rời khỏi cái cây. Con vượn có cơ hội rời khỏi 
cái cây. 

Đắc thoát phục thú thọ: Vừa mới thoát ra khỏi cái cây này 
thì lại nhảy vào một cây khác, nghĩa là lại có một đối tác mới. 


Chúng nhân diệc như thị: Người đời cũng như vậy. 


Xuất ngục phục nhập ngục: Ra khỏi một ngục tù thì lại vào 
rơi trở vào một ngục tù khác. 


Trong con người chúng ta có một tập khí và nếu tập khí đó 
chưa được chuyển đổi thì ra khỏi ngục tù này mình sẽ lại tự 
giam mình vào một ngục tù khác. Theo thói thường của 
người ngoài đời, khi gặp khó khăn và khổ đau với một người, 
họ luôn tin rằng chỉ cần ly đị và thoát khỏi người đó thì họ sẽ 
có tự đo, bởi vì họ nghĩ người kia là nguyên nhân của những 
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khó khăn và khổ đau mình. Nhưng sự thật là sau khi ly hôn, 
ly thân với người ấy rồi, tuy mình có khỏe hơn thật, nhưng 
mình sẽ lại đi tìm một đối tác khác để vướng vào. Dính vào 
người thứ hai, tuy người này là người mới, nhưng mình cũng 
lại hành xử y hệt như với người trước. Họ hành xử như vậy, 
bởi vì họ là nạn nhân của tập khí của chính họ. Đây là một ví 
dụ cụ thể cho những gì đã được nêu trong bài kệ thứ 9. Cách 
mình suy tư, nói năng và tiếp xử không hề thay đổi, những 
gì mình đã làm để gây đau khổ cho người trước bây giờ mình 
cũng lại làm y như vậy để gây đau khổ cho người mới và vì 
vậy mình tạo ra một địa ngục thứ hai. Mình không biết rằng 
khổ đau không phải tới từ người này hay tới từ người kia, mà 
tới từ chính mình. Nếu mình không chuyển hóa được tập khí 
của mình và lề thói ứng xử của mình, thì với ai mình cũng có 
thể làm cho họ đau khổ và làm cho mình đau khổ. Đây không 
phải là vấn đề với đối tác, mà là vấn đề với tập khí của chính 
mình. 


Bài kệ 10 

Tham ý vi thường lưu 8ããm 
Tập dữ kiêu mạn tỉnh đã Hệ [R ÍX 3f 
Tư tưởng ở dâm dục R Äl 1ñ lÊ ÄX 
Tự phú vô sở kiến H®#mR 


lâm ái dục là tmột dòng chảu thường xuôi theo dòng tập khí uà 
đòng kiêu thạn. Những trông cẩu uà nhận thức của ta đều có thể 
được tô điểm theo màu sắc ái dục 0à do đó chính mình tự che lấp 
sự thật uà không thấu được sự thật. 

Tham ý vi thường lưu: Tham ý là ý niệm hay tâm ý của 
tham dục. Thường lưu là chảy hoài. Tâm ý của tham dục như 
một dòng chảy cứ chảy hoài. 


32 


Tập dữ kiêu mạn tỉnh: Tập là thói quen, là tập khí. Tĩnh là 
cùng đi với. Kiêu mạn cùng đi đôi với tập khí. 

Tư tướng ở dâm dục: Những mong cầu và nhận thức của ta 
đều có thể được tô điểm theo màu sắc ái dục. 


Tự phú vô sở kiến: Phú là che. Vô sở kiến là không thấy 
được. Tự mình che mình và không thấy được sự thật. 


Trong Duy Biểu Học, chúng ta được biết tới năm tâm hành 
thường xuất hiện cùng nhau, gọi là Năm tâm sở biến hành. 
Chúng là: xúc (s0aráa), tác ý (manaskara), thọ (uedanä), tưởng 
(sarnfia) và tư (cetana). 


Giác quan của chúng ta tiếp xúc với một cái gì đó, mình để ý 
tới nó và tự nhiên mình có một cảm thọ có thể là dễ chịu hoặc 
khó chịu. Cảm thọ đó cho mình một tri giác, tri giác này có 
thể đúng hay sai. Nếu thấy cái đó không khả ái, mình không 
muốn chấp nhận, mình muốn xua đuổi; ngược lại nếu nhận 
ra cái đó là khả ái, thì mình muốn nắm giữ. Cái ý muốn xua 
đuổi hay nắm giữ ấy chính là tư (0olifion). 

Trong câu kệ thứ ba có chữ tư và chữ tưởng. Tư tưởng, trong 
văn mới có nghĩa là tư duy (thinking). Nhưng chúng ta phải 
hiểu kinh theo nghĩa của chữ cổ. Tưởng là tri giác hay nhận 
thức (perception). Trong chữ tưởng , ở trên có chữ tướng ‡R 
và ở dưới có chữ tâm !È¿ , có nghĩa là tâm nắm bắt tướng và 
làm phát sinh ra một tri giác, một nhận thức. 


Chữ tư ở đây không nên dịch là tư duy, dịch là tư duy thì có 
nghĩa, nhưng e rằng không chắc lắm. Chữ tư (cefana) là sự 
ước mong, sự trông cầu, động lực để nắm bắt hay xua đuổi 
những đối tượng của nhận thức, như nghĩa của tâm hành tư 
trong năm tâm sở biến hành. Chúng ta nên dịch là “những 
trông cầu và nhận thức của ta” thay vì “những tư duy và 
nhận thức của ta”. Tư cũng là tư niệm thực, nguồn thực phẩm 
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thứ ba được giảng bày trong kinh Bốn Loại Thức Ăn. Trong 
tình yêu, chúng ta có chữ tương tư và nó được xem như một 
chứng bệnh gọi là “bệnh tương tư”, mình cứ nhớ tới một bóng 
hình nào đó hoài, không quên được. 


Quân tại Tương siane đi 
Thiếp tại Tương giang 0ĩ 
Tươne tư bất tương kiến 
Đổ_ng ẩm Tương siane thủu 


Đó là những câu thơ rất nổi tiếng trong Khúc Trường Tương 
Tư của nàng Ý Nương đời Hậu Chu, một người đang mắc 
bệnh tương tư trầm trọng. Tạm dịch là: 


Chàng ở đầu sông Tương, 
Thiếp ở cuối sông Tương, 
Nhớ nhau tà không sặp 
Cùng uống nước sông Tương. 


Chữ tư đó có nghĩa là nhớ, tưởng, mong ước một cái gì đó, 
một người nào đó. Khi bị vướng vào lưới ái dục rồi thì sự nhớ 
mong và nhận thức của mình đều bị nhuộm màu sắc của ái 
dục. Đi cũng nghĩ tới chuyện đó, ngồi cũng nghĩ tới chuyện 
đó. Thấy mặt trăng cũng nhớ tới chuyện đó, thấy đám mây 
cũng nhớ tới chuyện đó. 


Đọc kỹ, chúng ta thấy bài kệ này rất sâu sắc. Tâm ái dục là 
một dòng chảy, nó không phải là một cục, một khối. Trong 
chuyện Trương Chi, khối tình của Trương Chỉ là một khối 
không tiêu, đến khi chết rồi cái khối đó vẫn còn nguyên; 
nhưng trong kinh nói ái dục không phải là một khối, mà là 
một dòng chảy. Vì là một dòng chảy nên nó cuốn theo tất cả, 
những tư duy, những nhận thức, những hành động hàng 
ngày đều bị dòng chảy đó kéo theo. 
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Hay nhất là câu “xuôi theo dòng tập khí và dòng kiêu mạn”, 
tại sao trong tình dục lại có tập khí và kiêu mạn? 


Tập khí là một cái gì lâu đời mà mình mang theo trong con 
người của mình. Dù mình không muốn nó nhưng nó đã có 
sẵn đó, nó là hạt giống do tổ tiên, ông bà, cha mẹ trao truyền 
lại. Trước tiên, chúng ta nên biết rằng trong con người mình 
luôn có thiên chức làm cha, làm mẹ, làm chồng, làm vợ. Tình 
dục có liên hệ tới gốc rễ đó và là một năng lượng rất tự nhiên. 
Thứ hai là do những hạt giống lâu đời của ông bà tổ tiên để 
lại vẫn còn trong mình, đến khi chúng phát hiện ra thì chúng 
làm cho mình lao đao, khốn khổ và cho dù không muốn 
mình cũng là nạn nhân của nó. Đó gọi là tập khí. Tập khí 
không phải là cái được un đúc ngay trong đời của mình, mà 
nó có thể có từ trước, từ đời ông bà tổ tiên. 

Một sư cô có viết thư cho thầy và nói rất rõ: “Con có khuynh 
hướng muốn người khác vướng vào con. Con rất ghét chuyện 
đó, nhưng con cũng lại thấy thích thú khi người khác vướng 
vào con. Tại sao con lại có cái tật muốn người khác phải bị 
vướng vào mình?” 


Khi người ta vướng vào mình, mình biết là khổ, nhưng tại 
sao mình lại cảm thấy thích thú khi người ta vướng vào 
mình? Điều này cũng xảy ra ở bên phía người con trai, người 
con trai cũng có ý muốn người con gái vướng vào mình. 


Ngày xưa, có một sư cô, khi còn dưới 20 tuổi thì sống rất hạnh 
phúc, rất trong sáng và một lòng tu tập. Không có vấn đề gì 
về tình cảm. Nhưng khi sư cô quá tuổi 20 thì hạt giống nào 
đó trong sư cô bắt đầu phát triển, có thể đó là hạt giống do 
tổ tiên để lại. Tự nhiên sư cô đó thấy có sự thích thú khi thấy 
người này hay người kia vướng vào mình và sư cô đó đã gây 
đau khổ cho những người con trai khác. Rốt cuộc, sư cô đã 
được gửi về nhà không cho tu nữa. Khi thầy quán sát và nhận 
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thấy như vậy, thây rất thương. Đôi khi, đương sự không 
muốn như vậy, nhưng vì tập khí quá mạnh nên người đó 
không cưỡng lại được. Điều này cũng đúng cho phía con trai. 
Đó là vấn đề tập khí, vấn đề hạt giống. Khi gặp một người 
như vậy, mình phải phát khởi lòng từ bi; tuy mình buộc lòng 
phải gửi người đó về nhà, không cho tu nữa, nhưng mình 
không giận vì mình đã hiểu dòng ái dục luôn đi chung với 
dòng tập khí. Tu được hay không tu được là vấn đề phước 
đức của tổ tiên để lại, phước đức ở chỗ mình có được trao 
truyền những hạt giống tốt hay không. 


Trong truyền thống Làng Mai, ngày Tết chúng ta làm lễ địa 
xúc để bày tỏ chí nguyện thực tập giới luật và uy nghi để tự 
bảo vệ cho mình và bảo vệ cho người kia (người xuất gia khác 
phái) và mong muốn người đó cũng thực tập uy nghi và giới 
luật hết lòng để tự bảo vệ cho người đó và bảo vệ cho mình. 
Chúng ta phải nhớ như vậy. Đừng nên có bất cứ cử chỉ hay 
lời nói nào làm cho người khác vướng vào mình mà tội 
nghiệp cho mình và tội nghiệp cho người đó. Mỗi khi tập khí 
muốn người khác vướng vào mình nổi dậy, mình phải trở về 
với hơi thở và thấy rằng điều này là không đúng. Lời Bụt dạy 
rất đúng đó là dòng ái dục chảy cùng với dòng tập khí, mình 
phải thấy được như vậy. 


Kiêu mạn cũng là một dòng chảy, trong đó chứa đựng ý niệm 
về “ngã”. Khi một người vướng vào mình, mình có cảm 
tưởng tự ái được thỏa mãn. Mình phải có giá trị nào đó, có 
sắc đẹp nào đó, có sự tốt đẹp nào đó, cho nên người kia mới 
vướng vào mình. Vì vậy, kiêu mạn liên đới với tình dục. Đôi 
khi, chúng ta có mặc cảm là mình không có đủ tài năng, 
không đủ xinh đẹp và mình đau khổ. Nhiều người con gái có 
cảm tưởng đó và nhiều người con trai cũng nghĩ như vậy. 
Nghi mình không đủ đẹp, mình không có đủ tài năng. Vì 
vậy, trong ý hướng chinh phục một người nữ hay chỉnh phục 
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một người nam, có yếu tố của mặc cảm chi phối. Khi chỉnh 
phục được người khác, mình có cảm tưởng mình có một giá 
trị nào đó, mình không phải là một con số không. Trong ái 
dục có mạn (mặc cảm): 


- Minh có mặc cảm mình có tài năng, mình có sắc đẹp. 


- Mình có mặc cảm mình không có tài năng, mình không có 
sắc đẹp và mình muốn chinh phục để không còn mặc cảm đó 
nữa. 


- Nếu không có mặc cảm hơn người hay thua người, thì mình 
có mặc cảm băng người, mặc cảm là mình không thua ai. 


Ba thứ mặc cảm đó có dính líu rất mật thiết tới chuyện tình 
dục. Đây là cái nhìn của đức Thế Tôn. Ngài thấy rất rõ, rất 
sâu: Ái dục không phải chỉ là vấn đề thèm khát, ái dục là vấn 
đề tập khí, là vấn đề mặc cảm sâu sắc. Kinh dạy rất “cạn tàu 
ráo máng” và đi rất sâu. Phải quán chiếu thật kỹ để thấy rằng 
sự thèm khát, tập khí và mặc cảm tô màu cho những tư duy, 
những mong muốn và những nhận thức của mình. 


Trong đại chúng của mình có rất nhiều sư cô, sư chú xinh 
đẹp. Một hôm, một sư cô tới kể với thầy rằng có một sư anh 
tới tâm sự với sư cô là bây giờ sư anh đã trên 30 tuổi rồi, sư 
anh phải nghĩ tới tương lai của mình. Mình phải làm gì cho 
xứng đáng với lý tưởng của một người xuất gia có định 
hướng trong cuộc đời và sư anh muốn hỏi ý kiến của sư em. 
Sư em có ý kiến gì về tương lai của sư anh hay không? (Có 
thể sư anh đã hỏi ý kiến của thầy và của các sư anh khác rồi, 
nhưng vì thấy sư em xinh đẹp dễ thương, nên tới hỏi sư em). 
Sư cô chưa trả lời ngay mà nói mình cần phải suy nghĩ, rồi sẽ 
trả lời sư anh sau. Sư cô đó đã kể lại với thây: “Bây giờ con 
đã có câu trả lời cho sư anh rồi. Con có thể tới nói trực tiếp 
hoặc gởi e-mail cho sư anh. Câu trả lời của con như thế này: 
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cái quan trọng nhất mà sư anh cần phải làm là đào cho tận 
gốc ái dục trong bản thân.” 


Thầy rất hạnh phúc vì trong chúng của mình có những sư em 
như vậy, có khả năng giúp được cho sư anh mình. Dù sư em 
chưa học kinh này, nhưng đã trả lời đúng vào một bài kệ 
trong kinh. Việc đầu tiên phải làm trên con đường thực hiện 
lý tưởng là đào được tận gốc ái dục trong con người của 
mình. Khi có được một sư em hay một sư anh có tuệ giác như 
vậy, mình phải tự hào là trong chúng của mình có những vị 
Bồ tát thực tâm tu học. 


Chỉ với bài kệ thứ 10, chúng ta biết cái thấy của Bụt rất sâu 
sắc, mình phải quán chiếu và pháp đàm về bài kệ này. Tâm 
ái dục không phải là một cái khối bất động như khối tình 
Trương Chi, mà là một dòng chảy xuôi theo dòng tập khí và 
kiêu mạn. Chúng ta không thể coi thường. Nếu có chánh 
niệm, mình thấy những gì sẽ xảy ra. Như trong câu chuyện 
trên, sư em thấy sư anh muốn khoe với mình và muốn gây 
ấn tượng tốt đẹp nơi mình bằng một câu hỏi, tưởng chừng là 
hay ho, và sư em đã hành xử như đức Bồ Tát Quan Thế Âm, 
giúp cho sư anh thấy rõ được con đường của sư anh. 


Bài kệ cho thấy rõ cái ngã chấp của mình là nguồn gốc của 
tất cả mọi mặc cảm. Vì thấy mình là một cái ta riêng biệt, nên 
mình mới so sánh mình với người để thấy hoặc mình hơn, 
hoặc mình thua, hoặc mình bằng người khác. Rất ít người biết 
phân tích tình yêu và sự luyến ái dưới góc độ của vô ngã. 
Đức Thế Tôn là người đầu tiên đưa ra vấn đề này. Phân tích 
tình yêu dưới góc độ của vô ngã, ta sẽ khám phá ra được 
những điều rất mầu nhiệm. Chứng được vô ngã, ta thấy 
mình có trong người kia và thấy người kia cũng có trong ta. 
Lúc đó mình thấy rất khỏe nhẹ và hạnh phúc. Sư anh của 
mình cũng là mình, sư em của mình cũng là mình, sư chị của 
mình cũng là mình. Chê hay khen người đó cũng là chê khen 


38 


mình, nên mình không còn là nạn nhân của sự khen chê nữa. 
Vô ngã là một tuệ giác, khi có tuệ giác này rồi thì tất cả các 
vấn đề đều được giải quyết, trong đó có vấn đề ái dục, vấn 
đề tình yêu. Phương thuốc mà đức Thế Tôn đưa ra là phương 
thuốc trị tận gốc, không phải là chối bỏ thương yêu, mà là 
thương yêu trong ánh sáng của tuệ giác Vô Ngã. Thương, 
theo đúng ý nghĩa chân thực của nó, là không còn sự phân 
biệt, là phải có yếu tố xả (equanimity), một trong bốn yếu tố 
mà Bụt gọi là thương yêu không bờ bến (Tứ Vô Lượng Tâm). 
Xả là sự vắng mặt của ba loại mặc cảm, không còn phân biệt, 
kỳ thị, ôm lấy tất cả và không có khổ đau. Khi trong tình 
thương mà vắng mặt sự phân biệt, kỳ thị thì tình thương ấy 
cũng vắng mặt luôn cả khổ đau. Minh phải thương theo 
hướng đó. 

Chúng ta nên dành thời gian để pháp đàm sâu sắc về hai gốc 
rễ của ái dục là tập khí và mặc cảm. 


Bài kệ 11 

Nhất thiết ý lưu diễn — ĐJ ã 7ñ ŸI 
Ái kết như cát đằng ft 0l  Bễ 
Duy tuệ phân biệt kiến I Ãš 2) ZỊ 5 
Năng đoạn ý căn nguyên ÑE KH] E ‡R JR 


Dòng tâm ú tham dục ấu cứ mặc tình trôi chảu khiến cho những 
nút thắt ái dục đan kết lại uới nhau chằng chịt. Chỉ có tuệ giác 
chân thật tới có thể có khả năng phân biệt uà thấy rõ điều nàu, 
giúp ta doqn trừ dược căn nguuên của nó nơi tâm ú. 

Nhất thiết ý lưu diễn: Nhất thiết là tất cả. Ý là tâm ý. Tất cả 
dòng tâm ý chảy tràn (lưu diễn). 


Ái kết như cát đằng: Kết là những nút thắt, được dịch từ 
chữ samwojama, tiếng Anh là ƒeifers. Trong bản tiếng Pali có 
chữ sarJyojama, safiñojana và có cùng nghĩa như saoJana, tức 
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là những sợi dây ràng buộc. Ngoài ra, còn có chữ s4iea, saea 
có nghĩa là trước 3#, tức sự vướng mắc. Vô trước (asanea) là 
không vướng mắc. Asanga là tên một thầy lớn, anh ruột của 
thây Vasubandhu (Thế Thân). Trong bản Pali có hai chữ 
dùng để chỉ sự ràng buộc, vướng mắc: chữ sayojana (kết) và 
chữ sanea (trước), dịch ra tiếng Anh là bonds. Cát đằng là 
những dây leo, tiếng Anh là creeper, tiếng Phạn là lafa. Chữ 
lata đồng thời cũng có nghĩa là tham dục. Lzfz là một épithète 
của chữ fanha, tanha là dục. 


Cả dòng tâm ý chảy mạnh làm cho những nút thắt và những 
vướng mắc của ái dục kết thành những dây leo chằng chịt. 


Duy tuệ phân biệt kiến: Chỉ có tuệ giác mới có thể thấy, có 
thể phân biệt được 


Năng đoạn ý căn nguyên: và đoạn trừ được nguồn gốc của 
tâm ý tham dục. Ý là ái ý, dục ý. Đoạn là cắt đứt. 

Vấn đề giải thoát không phải là ép xác cho khô để hết năng 
lượng tình dục. Giải thoát là vấn đề có tuệ giác. Có tuệ giác 
và tình thương rồi, thì tuy năng lượng tình dục còn có đó, 
nhưng mình có thể xử lý nó dễ dàng. Đó gọi là đào tận gốc. 
Có đủ trí tuệ và tình thương nên mình thấy rõ rằng, mình 
không được làm chuyện đó, vì nó sẽ đưa tới khổ đau cho 
chính mình và cho người khác. Ví dụ, có một người có 
khuynh hướng muốn lạm dụng tình dục một em bé. Có thể 
người đó đã được sinh ra với tập khí này từ tổ tiên để lại. Dù 
cho có đi xuất gia làm một ông thầy hay một ông cha, thì tập 
khí đó vẫn còn. Dù người này không muốn lạm dụng tình 
dục của trẻ em, nhưng tiểm tàng trong con người họ vẫn có 
hạt giống đó. Khi bắt đầu thấy được điều đó, thì sự giận dữ, 
sự thù hận của mình đối với những người lạm dụng tình dục 
trẻ em sẽ bớt đi nhiều lắm. Và mình sẽ thấy xót thương cho 
cả hai bên, vì kẻ phạm tội cũng là một nạn nhân của tập khí. 
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Con đường giải thoát cho người đó không phải là hủy hoại 
thân thể. Có nhiều người rất tức giận, vì trong họ cái tập khí 
đó hơi mạnh; họ không muốn như vậy, nên họ tự hủy hoại 
thân thể của mình. Trong truyền thống Tây phương cũng 
như Đông phương, có người đã lấy dao tự cắt bộ phận sinh 
dục của mình, gọi là đoạn âm, bởi vì họ không chấp nhận 
năng lượng đó của họ. Họ không muốn như vậy! Thi sĩ Huy 
Cận hỏi tại sao Thượng đế sinh ra cơ thể con người kỳ cục 
như vậy? 


Thân quá nặng nên hồn sa xuống thấp 

Chớ giận chi nhữns kẻ mất thiên đường. 

Thi sĩ trách tại sao Thượng đế lại sinh ra cơ thể con người quá 
nặng nề như vậy. Mình không muốn, nhưng cơ thể mình 
muốn như vậy. Ngày xưa, trong giáo đoàn của Bụt có người 
đã tự đoạn âm và bị Bụt la rầy, Bụt nói: “Đoạn âm không 
bằng đoạn tâm” (đoạn âm bất như đoạn tâm), cắt đứt cái tâm 
chứ không nên cắt đứt cái thân. 

Ta phải tìm phương pháp để đối xử với năng lượng đó, chứ 
tự hủy hoại thân thể thì không giải quyết được vấn đề. 
Phương pháp Bụt đưa ra là phải có tuệ giác, có tuệ giác là có 
từ bi. Nhìn một em bé, mình có thể có khuynh hướng muốn 
lạm dụng nó, nhưng nếu có đủ trí tuệ, mình sẽ thấy nếu mình 
làm chuyện đó là mình làm hỏng cả cuộc đời của nó và làm 
hỏng luôn cả cuộc đời mình. Đứa bé ấy nó mới có sáu, bảy 
tuổi, nếu bị lạm dụng tình dục thì vết thương sẽ đi theo nó 
khiến nó đau khổ suốt đời. Thấy được như vậy, tự nhiên 
mình có từ bi. Chính trí tuệ và từ bi cứu mình và cứu em bé. 
Muốn làm được chuyện đó, mình phải có Bụt, có Pháp, có 
Tăng hộ niệm và yểm trợ. Làm một mình rất khó, nhất là khi 
sống một mình, không có sự hướng dẫn của thầy, của bạn, 
của giáo pháp. Có những trường hợp tập khí quá nặng, người 
đó phải được đặt trong một hoàn cảnh có sự giữ gìn của một 


41 


đoàn thể những người hiểu biết phương pháp. Nếu thả lỏng 
người đó vào trong hoàn cảnh tự do, người đó sẽ gây tàn hại 
cho những em bé khác và cho chính họ. Đó mới gọi là thương. 


Theo tuệ giác của Bụt, có bốn cái thấy sai lạc gọi là Tứ điên 
đảo (0iparasa). Điên đảo có nghĩa là đảo lộn trật tự (⁄psiie 
down). Có bốn cái thấy trái ngược với sự thật, mình phải làm 
sao cho bốn cái thấy đó đúng trở lại: 


1. Thường (f2): Sự vật là vô thường (zrf/a) mà mình 
thấy là thường (ta). Đó là đệ nhất điên đảo, một trong bốn 
cái thấy đảo lộn. 

2. Lạc (s/kha): Đó là khổ mà mình tưởng là lạc. Ví dụ như 
mình đi tìm hạnh phúc trong ma túy, trong tửu sắc. Những 
thứ đó không phải là lạc (sukha), nó là khổ (4ukha). 


3. Ngã (afna): Bông hoa không có chủ thể riêng biệt, con 
người không có chủ thể riêng biệt, cha không có chủ thể riêng 
biệt mà con cũng không có chủ thể riêng biệt. Cha có trong 
con và con có trong cha, đám mây có trong bông hoa và bông 
hoa có trong đám mây. Thấy được điều đó là thấy vô ngã, 
thấy được vô ngã thì không có mặc cảm. Chưa thấy được vô 
ngã thì cái thấy của mình còn đảo ngược. Mình phải tu tập 
như thế nào để có chánh kiến, có cái thấy chân thật (riehf 
0ieu)). 


4. Tịnh (suđảdhi): Tình là tỉnh khiết. Nó không tinh khiết mà 
mình cho là tỉnh khiết. Nó là ái nhiễm (unhealthụ, unsane) mà 
mình cho là tinh khiết. Đó gọi là điên đảo. 

Thường - lạc - ngã - tịnh, đó là bốn cái thấy đảo ngược, gọi 
là Tứ điên đảo. Khi quán chiếu thấy được nó là tà kiến (rong 
øieu), chúng ta đạt tới tuệ giác. Nhìn vào đối tượng của ái 
dục, thấy được bản chất của nó không phải thường, không 
phải lạc, không phải ngã, không phải tịnh, nó gây khổ đau 
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cho mình và cho người kia trong tương lai, tự khắc chúng ta 
có tuệ giác. Có tuệ giác là có từ bi, có khả năng thấy và phân 
biệt được. Chỉ khi có tuệ giác rồi, ta mới đoạn trừ được cái 
nguồn và cái gốc của dục ý mà thôi. 

Chúng ta phải cùng nhau đặt ra những câu hỏi rất thực tế, để 
cùng quán chiếu và đi tới tuệ giác, đó là: Trong cuộc phiêu 
lưu ân ái vướng mắc này, mình sẽ đi về đâu và người kia sẽ 
đi về đâu? Nếu tiếp tục đi sâu vào sự liên hệ đó, thì ngày mai 
mình sẽ đi về đâu trong cuộc đời người tu của mình và người 
kia sẽ đi về đâu? Nếu tiếp tục đi vào chuyện vướng mắc, 
mình và người kia sẽ trở thành ra cái gì? Trong giây phút hiện 
tại, mình đã có thể thấy được tương lai. 


Câu hỏi thứ hai là: Chí nguyện của mình là gì? Mình có thật 
sự muốn thực hiện chí nguyện đó hay không? Nếu mình thật 
sự muốn hoàn thành chí nguyện lớn lao đó, thì tại sao mình 
lại còn muốn đi vào con đường này? Con đường ngược lại 
với chí nguyện ban đầu của mình, nó làm cho mình không 
còn năng lượng để có thể tu học và độ đời. 


Câu hỏi thứ ba là: Nếu ta để cho sự kiện vướng mắc đó đưa 
ta và người kia đi xa, ta không muốn nghe lời khuyên nhủ và 
giáo giới của tăng thân thì ta sẽ đi tới đâu? Ta nói mình có đủ 
tuệ giác để tự lo cho mình thì mọi người trong tăng thân sẽ 
đối xử với ta như thế nào? Chúng ta có thể có câu trả lời là 
mình sẽ trở thành đối tượng “khó gần” của tăng thân, vì tăng 
thân thấy không thể tới chuyện trò được với mình, không thể 
tới chơi được với mình. Lúc ấy, mình sẽ thấy mình như một 
kẻ lưu lạc và mọi người đang nhìn mình bằng con mắt khác. 
Khi đó mình là một giọt dầu trong bát nước của tăng thân. 
Nếu mình vẫn cứ tiếp tục đi về hướng đó, chắc chắn một 
ngày nào đó mình sẽ từ bỏ con đường hiện giờ mình đang đi 
và mình sẽ đánh mất tăng thân. Có những người ngoan cố đi 
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con đường mà tăng thân không ngăn cản được, nên đã đánh 
mất tăng thân và không trở về được với tăng thân nữa. 

Tất cả dòng suối tâm ý tuôn chảy tạo ra những nút thắt, 
những ràng buộc khiến cho cây ái dục đan vào nhau chằng 
chịt. Trong trường hợp đó, chỉ có tuệ giác mới giúp cho ta 
thấy và phân biệt được rõ ràng cái gì đang xảy ra, giúp ta 
chấm dứt được dục ý, chấm dứt được cái nguồn và cái gốc 
của ái dục. 


Đâu là bài Pháp thoại ngày 13 tháng 05 năm 2010, tại thiển 
đường Trăng Rằm, chùa Từ Nghiêm, xóm Mới, Làng Mai. 


Chúng ta cùng đọc lại những bài kệ đã học: 

1. lâm ú đi uềhướng ái dục thì câu ái dục sẽ đâm chồi, trổ nhánh 
rất mau. Tâm ú phân tán 0ì đối tượng ái dục sẽ làm cho lửa ái dục 
bừne cháu trơn ta. Kẻ äi tìm ái dục cũng giống như tột con 0Wợn 
chuuển cành tìm trái, chuuêh từ cành nàu sane cành khác. 


2. Ái dục buộc mình phải sánh chịu khổ ñau, ái dục làm cho trình 
bị oướng trắc 0uào cuộc sống trần tục. Những lo lắng uà hoạn nạn 
do ái dục đem tới cứ tăng trưởng đêm neàự, mọc kín như có tranh. 


3. Bị ái ẩn mê hoặc người ta sớm truộn gì cũng bị 0ướng uào đục 
tình. Cúi lo lắng kia càng ngàu càng lớn giống như dòng nước rỉ, rỉ 
mãi cũng đầu hồ. 

4. Ở đời có nhiều thứ lo lắng uà đau buồn, nhưng không có thứ lo 
buổn nào lớn hơn cái lo buồn do ái dục đem lại. Buông bỏ được ái 
dục mới hết lo buồn. 

5, Muốn tâm ú được an 0ui thì phải quuết tâm uúứt bỏ ái ân. Không 
ân ái thì không đi uòng quanh trong cõi luân hồi, không còn phải 
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mane nặng ưu tự, không còn thấp thỏm tmons cẩu những øì ô 
nhiễm. Không còn ái nhiễm thì sẽ được thật sự an 0ui. 


6. Ấn ái thâm trọng thì đến giờ lâm chung bao quanh bởi những 
người thân thuộc, sẽ thấu con đường của lo lắng uà sâu khổ dài như 
thế nào. Cái khổ do ân ái gâu nên thường đưa ta tới những hoàn 
cảnh không an toàn, đầu tai ách. 


7. Là người tu đạo ta không nên đi uề hướng ái dục, phải bắt đầu 
bằng cách tìm diệt tận gốc cái câu ái dục để cho những cái rễ của 
nó không còn có thể đâm chồi lên được. Đừng làm như cắt cỏ lau 
để sau khi được cắt rồi thì lau lại mọc lên như cũ. 


8. G6 câu ái dục sâu uà uững, tuụ câu đã bị đốn nhưng các cành 
lá uẫn có thể sinh ra trở lại. Tâm ái dục chưa dứt trừ thì theo lẽ 
thường cái khổ do ái dục đem tới uẫn còn trở lại như thường. 


9. Như con 0uượn nhdu ra khỏi câu nàu thì lại nhảu uào câu khác, 
người đời cũng thế/ ra khỏi được ngục tù ái dục nàu rồi lại lao uào 
neục tù ái dục khác. 


10. Tâm ái dục là một dờng chảu thường xuôi theo dòng tập khí uà 
đòng kiêu mạn. Những mong cầu uà nhận thức của ta đều có thể 
được tô điểm theo màu sắc ái dục 0à do đó chính mình tự che lấp 
sự thật uà không thấy được sự thật. 

11. Dòng tâm ú ái dục ấU cứ mặc tình trôi chảu khiến cho những 
sút thắt ái dục đan kết lại uới nhau chằng chịt. Chỉ có tuệ giác chân 
thật mới có thể có khả năns phân biệt uà thấu rõ điều nàu, giúp ta 
đoạn trừ được căn nguyên của nó nơi tâm Ú. 


Bài kệ 12 

Phù tùng ái nhuận trạch + #t £ 
Tư tưởng vi tư mạn RR Ẩ 2ñ li S 
Ái dục thâm vô để  ÑW 3X Í§ JE 


Lão tử thị dụng tăng #t H1! 
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Dòng suối ái dục thấïn 0uào tự du, tnone cầu 0à nhận thức để lớn 
mạnh 0à quấn uào nhau. Nguồn suối ái dục sâu không đáu kia làm 
cho cái già 0à cái chết tăne trưởng một cách rất là trau chóng. 
Phù tùng ái nhuận trạch: Theo lẽ thường thì dòng ái dục 
kia thấm vào trong dòng sông (tâm thức) của mình và làm 
cho 


Tư tưởng vi tư mạn: những tư duy, mong muốn và nhận 
thức (nhiễm màu của ái dục) lớn lên (tư) và quấn vào nhau 
(mạn). 

Ái dục thâm vô để: Ái dục sâu và không có đáy. 

Lão tử thị dụng tăng: Do ái dục mà cái già và cái chết tới rất 
mau. 


Bài kệ 13 

Sở sinh chi bất tuyệt Bi #®x đã 
Đãn dụng thực tham dục (IRm®8## 
Dưỡng oán ích khưu trủng ® #6 ñt TL Ấ 
Ngu nhân thường cấp cấp Rã AÁ M3 


Những cành nhánh của câu ái dục cứ tiếp tục sinh trưởng không 
ngừng nehi cũng bởi 0ì chứng được nuôi dưỡng bằng thực phẩm ái 
dục. Thực phẩm nàu nuôi dưỡng oán hận, un thành từng sò từng 
đống, người thiếu trí tuệ thì cứ triệt mài đi uề hướng ất. 

Sở sinh chi bất tuyệt: Những cành nhánh sinh ra không 
chấm dứt 

Đãn dụng thực tham dục: Tại vì được chăm bón và nuôi 
dưỡng bằng nguồn thực phẩm tham dục nên cành lá của cây 
ái dục càng ngày càng vươn lớn. 
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Dưỡng oán ích khưu trủng: Ích là làm cho lớn lên. Khưu là 
đồi đất, đống đất. Trủng hay chủng là những gò mả. Ái dục 
nuôi dưỡng oán hận thành gò thành đống. 


Ngu nhân thường cấp cấp: Ngu nhân là người không có trí 
tuệ. Cấp cấp là miệt mài, bận rộn. Những người không có trí 
tuệ cứ miệt mài, bận rộn đi về phía đó. 

Bài kệ mô tả ái dục như một loài cây. Nhờ nguồn thực phẩm 
tham dục nên cây ái dục cứ tiếp tục lớn lên và không ngớt 
sinh ra những cành nhánh mới và vì vậy những khổ đau, oán 
hận cũng càng ngày càng chất chồng như những gò đống. 
Ấy vậy mà những người không có trí tuệ vân cứ miệt mài đi 
về hướng đó. 


Bài kệ 14 

Tuy ngục hữu câu diệp HỆ JRÀ 1 lhỊ ĐK 
Tuệ nhân bất vị lao Ã Á TS ãR 
Ngu kiến thê tử tức K R = +8 
Nhiễm trước ái thậm lao CC Đa, 


Trone neục thất có sông có càm. Nhưne người có trí tuệ không 
thấu những dụng cụ nàu là thứ sông cùm uững chắc nhất. Cúi loại 
sông cùm ái nhiễm cột người ta uào hệ lụụ mới là loại sông cùm 
kiên cố. 

Tuy ngục hữu câu diệp: Câu là móc làm bằng đồng, bằng 
sắt. Chữ diệp có thể là chữ tỏa Ÿl viết nhầm, tỏa có nghĩa là 
cái khóa. 

Tuệ nhân bất vị lao: Những người có trí tuệ không cho đó 
là những thứ kiên cố nhất. 

Ngu kiến thê tử tức: Ngu chỉ những người không có trí tuệ. 
Thê tử là vợ con, ý nói tới vòng hệ lụy, ái dục. Tức là bị chặn 
đứng lại. 
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Nhiễm trước ái thậm lao: Nhiễm trước là vướng vào và bị ô 
nhiễm, thậm là rất (oery), lao là kiên cố (soli4). Vướng vào ái 
dục, đó mới thực là vướng vào thứ gông cùm kiên cố. 

Bài kệ thứ 14 đã ví ái dục như những gông cùm và móc khóa 
khóa chặt con người. Những thứ gông, thứ khóa này các bậc 
thức giả thấy rằng chúng còn kiên cố hơn cả những dụng cụ 
kiểm tỏa trong lao tù. Chúng là những vòng luẩn quấn của 
vợ con, thân quyến và ái tình mà bao nhiêu người không có 
trí tuệ đang bị vướng vào. Khi người ta đã bị giam cầm bởi 
chúng thì bao nhiêu chí khí đều bị tiêu tán hết, chí nguyện 
cũng xa rời, mà con đường lý tưởng cũng không thể đi tiếp 
được. Mình không dám nói, không dám làm vì nếu mình nói, 
mình làm thì mình sợ sẽ động tới an nguy của vợ con hoặc 
chồng con mình, của những người mình thương. Lúc đó, 
khác nào mình đang bị bịt miệng, còng tay và trói chặt bằng 
những cái gông cùm còn vững chắc hơn cả những cái gông 
bằng đồng, bằng sắt. Chính vì vậy, những người làm cách 
mạng thường sống độc thân để hoạt động; vì khi sống độc 
thân, họ có can đảm nói và làm những điều họ cho là đúng 
để đem lại giải phóng và an vui cho đất nước. Cuộc sống độc 
lập đó cho phép họ sống thực sự là một đấng hào kiệt, tự do 
tung hoành mà không bị vướng bận bởi vợ chồng, con cái 
hay ái tình. 

Những người ngoài đời muốn làm cách mạng còn phải xa lìa 
ái dục, huống chi là người có chí hướng độ đời như 
Siddharta? 


48 


Bài kệ 15 

Tuệ thuyết ái vi ngục lã ĐC Z0 TRÀ 
Thâm cố nan đắc xuất 5E lã| ŠÉ f5 HH 
Thị cố đương đoạn khí Z đX ã li SE 
Bất thị dục năng an  ‡R 3X RE % 


Người có trí tuệ thất ái dục là một ngục tù kiên cố khó thoát ra 
khỏi. Người ấU biết rõ rằng, phải đoạn trừ ái dục thì mới thật sự 
được a1! 0ui. 

Tuệ thuyết ái vi ngục: Những người có trí tuệ nói rằng ái 
dục là ngục tù. 


Thâm cố nan đắc xuất: Nó sâu vững khó mà đi ra khỏi. 


Thị cố đương đoạn khí: Vì vậy cho nên phải chấm dứt, phải 
buông bỏ. 


Bất thị dục năng an: Không vướng vào ái dục thì mới thật 
Sự CÓ an Vui. 

Bài kệ này tiếp nối bài kệ trên với hình ảnh ái dục như ngục 
tù sâu vững, những người muốn đạt tới giải thoát, an vui cần 
tìm cách thoát ra khỏi nó. Bài kệ nhắc tới sự thực tập đoạn 
khí, tức là chấm dứt và buông bỏ những đối tượng của dục 
vọng. 


Bài kệ 16 

Kiến sắc tâm mê hoặc Sš f6 lò X 
Bất duy quán vô thường 2 †f ŠM #4 Ñế 
Ngu đi vi mỹ thiện bã%*#% 
An tri kỳ phi chân z II 3F § 


Thất sắc mà bị mê hoặc, đó là öì không biết quán uô thường. Kẻ u 
mê tưởng rằng cái sắc ấu là một cái gì lành uà đep, không biết rằng 
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cái bóng dáng bên ngoài kia không chứa ñựng được một cái gì bên 
bỉ oà chắc thật bên trong nó. 


Kiến sắc tâm mê hoặc: Nếu thấy sắc mà tâm của mình bị mê 
hoặc, bị cuốn theo là tại vì 


Bất duy quán vô thường: Minh không có tuệ giác vô 
thường. 


Ngu dĩ vi mỹ thiện: Ngu là những người không có trí tuệ. 
Những người thiếu trí tuệ cho đó là đẹp, là lành. 

An tri kỳ phi chân: Không biết nó không phải là cái gì chân 
thật. 

Trong bài kệ 11 chúng ta đã học rằng chỉ có tuệ giác mới giúp 
mình đào được gốc rễ của cây ái dục. Tuệ giác này là tuệ giác 
vô thường, vô ngã, khổ và bất tịnh. Nếu không có tuệ giác thì 
cái thấy của mình là vọng tưởng, là cái thấy đảo ngược 
(peroerted ơieu). Mình thấy là thường, là ngã, là lạc, là tịnh 
trong khi chúng là vô thường, là vô ngã, là khổ, là bất tịnh. 
Với bài kệ thứ 1ó, chúng ta học sâu hơn về tuệ giác vô thường 
để đoạn trừ ái nhiễm. 

Văn dịch rất hay, bài kệ có chứa cả ba chữ: Chân (he truth), 
Thiện (he good) và Mỹ (the beautu ). Còn hay hơn nữa khi bài 
kệ cho ta một cái thấy rằng bởi vì cái sắc (đối tượng của ái 
dục) là không thật (phi chân) như những ý niệm thường, lạc, 
nøã, tinh của ta, nên nó cũng không đẹp (mỹ) và lành (thiện). 
]s not true, 1S iot good either and 1E not DeauHƒul either. 


Sắc có thể dịch là nhan sắc, tức là vẻ đẹp bề ngoài, vẻ đẹp có 
thể quyến rũ và mê hoặc tâm mình. Người có trí tuệ thấy nó 
là cái cần phải xa lìa và buông bỏ, nhưng hầu hết con người 
của xã hội này đang đua nhau chạy theo nó. Chỉ cần nhìn vào 
các thành phố là mình thấy rõ điều đó ngay. Sản phẩm làm 
đẹp cho đàn bà và đàn ông đang bán rất chạy. Khắp nơi nơi, 
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những tiệm bán mỹ phẩm mọc lên như nấm. Chúng ta hãy 
tưởng tượng tới sự nực cười của nước hoa. Minh rất hôi, 
nhưng nếu rải vào vài giọt nước hoa thì nó sẽ át mùi hôi đi 
và mình tưởng rằng mình thơm thật. Khoa giải phẫu thẩm 
mỹ cũng đang rất thịnh hành, bao nhiêu người đang tới đó 
để bơm chất hóa học vào trong ngực, trong mặt cho phình 
lên, cho đẹp và nhờ dao kéo gọt tỉa, chỉnh trang những khiếm 
nhã trên thân thể. 


Người nào cũng muốn trang điểm cho vẻ ngoài thêm hấp 
dẫn, nhưng bên trong thì không có gì thật cả. Đó gọi là phi 
chân, là không có thật mà mình tưởng là nó thật, nên mình 
tin là nó lành và đẹp. Bài kệ thứ 16 nhắc nhở chúng ta về sự 
thực tập quán vô thường. Hình dáng bên ngoài đó không 
chắc thật, mai mốt nó sẽ không còn như vậy nữa, vì vậy cho 
nên ta không nên vướng vào nó. Vô thường là một trong bốn 
phép quán quan trọng, chúng ta cần thực tập sâu sắc để thực 
sự vượt thoát được ngục tù của ái dục. 


Cái gì thật sự Mỹ, thật sự Thiện thì trong đó phải có Chân. 


Bài kệ 17 

Dĩ dâm lạc tự lý 25H 
Thí như tàm tác kiển ^ HỊ ã {F Bồi 
Trí giả năng đoạn khí # 5ñ RE lh 5Š 
Bất hễ trừ chúng khổ 4 E8 lã ÑÑ mã 


Tự nhốt mình trons sắc dục thì cũng như con từm kéo chiế kén tự 
mình giam hấm lấy mình. Bậc trí giả có khả năng đoạn trừ 0à 
buông bỏ dục tưởng, không thiết tha gì đến cái đối tượng ái dục cho 
nên tới tránh thoát khỏi trợi khổ nạn. 


Di dâm lạc tự lý: Dâm lạc là lạc thú của dâm dục. Tự lý là 
tự nhốt mình. Lấy lạc thú của dâm dục mà tự nhốt mình vào. 
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Thí như tàm tác kiển: Tàm là con tằm. Kiển là cái kén. Tự 
nhốt mình vào dâm dục cũng giống như con tằm làm ra cái 
kén để tự giam mình. 


Trí giả năng đoạn khí: Trí chỉ những người có trí tuệ. Đoạn 
là cắt đứt, khí là buông bỏ. Những người có trí có khả năng 
cắt đứt và buông bỏ. 


Bất nghễ trừ chúng khổ: Chữ R83 có thể đọc là nghễ hay hễ. 
Nghễ có nghĩa là nhìn trừng trừng, nhìn chăm chăm, nhìn 
một cách tức giận. Kẻ trí giả không nhìn chăm chăm vào 
chuyện đó, nên có thể diệt trừ được tất cả mọi khổ nạn (trừ 
chúng khổi. 


Đặc điểm của kinh là sử dụng nhiều hình ảnh rất tuyệt diệu. 
Một trong số đó là hình ảnh con tằm kéo cái kén làm thành 
tù ngục để tự giam hãm nó. Khi nghiên cứu và so sánh với 
bản tiếng Pali, chúng ta thấy trong bản Pali không dùng hình 
ảnh của con tằm với cái kén, mà dùng hình ảnh con nhện với 
cái lưới của nó. Lưới nhện là 6akkataka-ƒala (Jala là cái lưới), 
kén tằm là kosa-kimi. Có lẽ dịch giả muốn sử dụng một hình 
ảnh thân thuộc với người Trung quốc hơn, vì vậy hình ảnh 
cái lưới nhện được thay thế bằng hình ảnh cái kén tằm. Tuy 
nhiên, cả hai hình ảnh đều cùng diễn tả một hành động của 
kẻ thiếu trí tuệ, đó là tự giam mình trong tù ngục của dâm 
dục, cái nhà tù do chính họ tự tạo ra mà không phải ai khác. 


Người trí thì có khả năng chấm dứt và buông bỏ, không đoái 
hoài tới sắc dục cho nên có thể diệt trừ được tất cả khổ nạn. 


Bài kệ 18 

Tâm niệm phóng dật giả !ùb #3 Mr l4 
Kiến dâm di vi tinh 5 tt ĐI #8 
Ân ái ý thịnh tăng R # ã m I8 


Tùng thị tạo ngục lao {4£ Z ¡Š lÑ + 
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Kẻ có tâm ú phóng đãng khi nhìn uào một đối tượng ái dục thì có 
thểcho đó là một cái sì tinh khiết, không biết rằng sự tăng trưởng 
lớn mạnh của ái ân sẽ đem tới bao nhiêu hệ lụu, tù ngục kiên cố 
Sau HầU. 


Tâm niệm phóng dật giả: Giả là những người. Những người 
có tâm niệm phóng dật, buông lung, phóng đãng. 


Kiến dâm di vi tịnh: Kiến là thấy là cho rằng, dâm là những 
đối tượng của ham muốn. Họ cho rằng những hình ảnh, 
những đối tượng của ham muốn là những cái gì trong sạch. 
Ân ái ý thịnh tăng: Ân ái ý là tâm niệm ân ái. Thinh tăng là 
tăng trưởng mạnh mẽ. Vì thấy đối tượng của dâm dục là 
trong sạch nên tâm ân ái càng ngày càng lớn mạnh. 


Tùng thị tạo ngục lao: Từ nguyên do đó mà chế tác ra ngục 
tù kiên cố sau này. Nhà tù đó, không phải do người khác mà 
do chính mình làm ra, giống như con tằm làm ra cái kén, hay 
như con nhện làm ra chiếc lưới để tự giam mình. 


Với bài kệ thứ 16, chúng ta được học về phép quán vô 
thường, bài kệ thứ 18 tiếp tục đưa chúng ta đi tới phép quán 
bất tịnh. Tuệ giác về tính chất bất tịnh cũng giúp chúng ta 
phá trừ được vòng vây của ái dục. 


Những người có tâm niệm phóng đãng luôn thấy đối tượng 
ái dục là một cái gì trong sạch nhưng nếu nhìn cho kỹ thì 
không có gì là tỉnh khiết hết. Mình có ảo tưởng là đối tượng 
kia sạch và đẹp bởi vì có thể nó đang mang trên mình một 
cái vỏ sạch và đẹp nhưng kỳ thực bên trong nội dung thì 
không có gì được gọi là sạch và đẹp cả. Lột trần mọi lớp vỏ 
che đậy ra để thấy được sự thật, để không bị đánh lừa bởi 
hình thức giả dối bên ngoài, đó là phương pháp quán bất 
tinh. 
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Bài kệ 19 

Giác ý diệt dâm giả ÄÑEwlt5 
Thường niệm dục bất tỉnh Ấm Ấn ĐÁ T` VÀ 
Tùng thị xuất tà ngục £È  tH Tổ PÄ 
Năng đoạn lão tử hoạn BE Éh Z 5E ñ§ 


Những ai thực tập chánh tiệm sẽ có khả năng thấu được rằng cái 
đối tương ái dục kia là bất tịnh, do đó diệt trừ được dục ú, ra khỏi 
neục tù 0à thoát khỏi tai nạn già 0à chết. 

Giác ý diệt dâm giả: Giác có nghĩa là tỉnh thức, cư sĩ Chi 
Khiêm đã dịch từ chữ sati. Sati có nghĩa là chánh niệm (ri). 
Giả là những người. Những người thực tập chánh niệm có 
thể diệt trừ được ái dục. 


Thường niệm dục bất tịnh: Thường nhớ rằng đối tượng ái 
dục kia là bất tỉnh. 


Tùng thị xuất tà ngục: Nhờ đó mà ra khỏi địa ngục của hệ 
lụy, của tà ma. 


Năng đoạn lão tử nạn: Có khả năng chấm dứt được tai nạn 
của già và của chết. 

Quý thầy trong khi pháp đàm đã tìm ra được những điều khá 
hay. Các thầy thấy rằng những sư anh hay sư em nào đã đào 
được gốc ái dục, không còn suy nghĩ hay vương vấn về 
chuyện đó, thì những người ấy có rất nhiều hạnh phúc, có 
tiến bộ đều đều trong sự tu học và các anh em khác có thể đặt 
niềm tin vào họ. 


Có thầy nói nhu yếu muốn được người khác phái thương yêu 
có thể được thay thế khi anh chị em cùng chơi với nhau, sinh 
hoạt chung với nhau trong chúng. Khi mình xây dựng được 
tình anh chị em đích thực, thì tình anh chị em đó có khả năng 
thay thế được nhu yếu kia và mình không cân phải hướng 
tâm tới người khác phái nữa. 
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Đời sống của người xuất gia dễ dàng hơn đời sống của người 
cư sĩ. Người cư sĩ, tuy có vợ có chồng, nhưng họ có một đời 
sống rất khó khăn. Không phải có lứa đôi rồi là họ không còn 
vấn đề, mà có thể khi lấy nhau rồi họ còn có nhiều vấn đề 
hơn nữa. Con đường dễ đi là con đường xuất gia rộng lượng, 
nói như vậy không có nghĩa là ai cũng phải đi xuất gia. Tuy 
kinh này là kinh Bụt dạy cho người xuất gia, nhưng ngay 
buổi đầu, chúng ta đã đồng ý với nhau là người tại gia cũng 
có thể học được rất nhiều từ những lời dạy của kinh. Chúng 
ta phải nghiên cứu làm sao để có thể áp dụng được kinh này 
cho những người thực tập với hình thức cư sĩ. Thực tập trong 
một tăng đoàn xuất gia có Thầy, có sư anh, sư chị, sư em luôn 
nhắc nhở và giữ gìn cho nhau thì rất dễ. Là một cư sĩ tại gia, 
không được sống trong tăng thân, mình phải cố gắng và khéo 
léo lắm mới có thể thành công. 


Những buổi pháp đàm rất quan trọng. Chúng ta thường 
pháp đàm chung, nhưng đôi khi cũng nên tổ chức pháp đàm 
riêng theo từng độ tuổi. Những người trẻ thỉnh thoảng cũng 
phải ngồi riêng, tại vì khi ngồi với nhau, người trẻ có thể nói 
ra những điều họ ngần ngại không muốn nói trước những 
người lớn tuổi hơn mình. Những người lớn tuổi cũng nên làm 
như vậy, nói với nhau những điều mà mình nghĩ những 
người trẻ chưa chấp nhận được. Người cư sĩ pháp đàm chung 
với người xuất sĩ, nhưng nhiều khi cũng phải pháp đàm riêng 
để tìm ra những phương pháp, đường lối thực tập phù hợp 
với đời sống tại gia của mình. 

Vấn đề ái dục là vấn đề muôn đời. Chúng ta thấy đức Thế 
Tôn đã đi rất sâu vào trong vấn đề này. Ngài đã đưa ra những 
gốc rễ rất sâu sắc, Ngài nói rõ là đòng ái dục đi đôi với dòng 
tập khí và dòng mặc cảm. Mình gây hệ lụy cho mình và cho 
người khác, vì mình có mặc cảm. Mình muốn chứng tỏ mình 
là ai đó, mình có một giá trị nào đó và do đó mình đưa người 
ta vào nỗi khổ niềm đau của sự vướng mắc, rất là tội nghiệp. 
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Sự phân tích của đức Thế Tôn quả là sâu sắc, chúng ta phải 
để hết tâm ý tiếp nhận cho thấu đáo và hành trì cho hết lòng! 


* 


Đâu là bài Pháp thoại Thiển sư giảng oào ngày 16 tháng 5 
năm 2010, tại thiển đường Nước Tĩnh, chùa Pháp Vân, xớm 
Thương. 


Sáng nay khi đi thiền hành, tôi thấy hành tinh của chúng ta 
là một cái gì rất hiếm trong vũ trụ. Trong khoảng không gian 
bao la mà có được một sự biểu hiện như trái đất là một điều 
rất mầu nhiệm. Các nhà thiên văn học dùng kính viễn vọng 
để quan sát vũ trụ mà chưa tìm ra được một chỗ nào giống 
như hành tinh của chúng ta. Trong kinh có nói đến những cõi 
nước khác. Những cõi nước khác ấy chắc là có đó, nhưng 
chúng ở rất xa và cho tới bây giờ các nhà thiên văn học vẫn 
chưa tìm ra được một hành tinh nào giống như trái đất của 
mình cả. Vì vậy, sự sống trên trái đất rất là quí giá. Người ta 
nói trên mặt trăng có nước đá, nhưng trên mặt trăng cũng 
không có sự sống. Nếu một ngày nào đó có người báo cáo có 
cỏ mọc trên mặt trăng thì đó là một tin động trời. Cỏ mà mọc 
trên mặt trăng là một chuyện rất lạ! Nếu có cỏ mọc trên mặt 
trăng thì những hãng bất động sản sẽ tìm cách lên đó để xây 
cất. Điều này chưa xảy ra, nhưng khoa học đang tìm cách làm 
cho trên mặt trăng có dưỡng khí. 


Sáng nay, tôi nói với sư chú Pháp Thệ: “Irái đất của mình là 
một điều mầu nhiệm. Đi thiển hành trên trái đất cũng giống 
như là đang tiêu thụ trái đất. Mỗi bước chân của mình là để 
thưởng thức, để tiếp xúc với đất. Nếu mình có chánh niệm 
thì mỗi bước chân đem lại hạnh phúc, đem lại sự trị liệu và 
nuôi dưỡng.“ 
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Thứ năm vừa rồi tại xóm Mới, tôi đi thiền hành với bài kệ: 
Mỗi bước chân là phép lạ 

Mỗi bước chân là trị liệu 

Mỗi bước chân là nuôi dưỡng 

Mỗi bước chân là thảnh thơi 

Là hành giả, mình phải có khả năng đi một cách có hạnh 
phúc. Nếu có năng lượng của chánh niệm trong bàn chân, 
nếu ý thức được sự tiếp xúc của bàn chân với trái đất, mình 
sẽ có sự thích thú trong khi đi. Và khi ấy, mỗi bước chân thực 
sự là một phép lạ. Tổ Lâm Tế nói: Mỗi bước chân là thần 
thông. Địa hành thần thông. Minh có thể làm phép thần 
thông bằng hai chân của mình. Ai nói là mình không thể làm 
phép thần thông? Tổ Lâm Tế nói tất cả chúng ta đều có thể 
thi thố thần thông, mà phép lạ đầu tiên là đi trên mặt đất. 
Bước đi tâm không bận tới quá khứ, tới tương lai và không bị 
những dự án, những lo lắng kéo đi. Mỗi bước chân có thảnh 
thơi, có sự buông thư thì mỗi bước đưa tới sự trị liệu, sự 
chuyển hóa; là nuôi dưỡng và chuyển hóa cho mình và cho 
cả trái đất. 


Bài kệ 20 

Dĩ dục võng tự tệ ĐI 3% f H 
Di ái cái tự phú )M##H£ 
Tự tứ phược ư ngục H#f#£ ? 
Như ngư nhập cú khẩu 1n Ất Ä, Z1 L1 


Tự cuốn lấu mình trong chiế lưới ái dục, tự che mình bằng chiế 
dù ái dục là tự trói tình trơng uòng hệ lu như con cá tự chui uào 
trone một chiế nơm. 


Dĩ dục võng tự tệ: Võng là cái lưới, tệ là che lấp. Lấy cái lưới 
dục vọng mà tự che lấp mình. 
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Di ái cái tự phú: Cái là cái ô. Phú là phủ lên, là che lấp. Lấy 
cái ô tham ái mà tự che đậy mình. 
Tự tứ phược ư ngục: Tứ là phóng túng, phược là trói lại. Tự 
mình phóng túng, tự mình trói mình lại trong ngục thất. 


Như ngư nhập cú khẩu: Như con cá đi vào miệng nơm. Cú 
(có thể đọc là cẩu) là cái nơm. Nơm là một cái bẫy để bắt cá, 
đan bằng tre có hai cửa, cá đi vào rất dễ nhưng không đi ra 
được. 


Bài kệ 21 

Vi lão tử sở tứ ã ® % ii TRị 
Nhược độc cầu mẫu nhũ + Tả . Rết, 
Ly dục diệt ái tích RÉ X Ji 3 
Xuất võng vô sở tệ th Ífl #4 Pn Ÿ#Z 


Bị cái già uà cái chết bắt theo uà lẩn quẩn bên cạnh đối tượng ất 
như một con bê äi tìm 0ú mẹ. Lìa bỏ được dục, không äi theo uết 
xe của ái thì có thểuượt thoát ra ngoài chiế lưới ái ân, không còn 
bị bất cứ một cái sì làm hại tình rữa. 

Vi lão tử sở tứ: Vi là bị. Tứ có nghĩa là hầu hạ, là đi theo 
không rời. Bị cái già và cái chết thăm hỏi, đi theo sát nút. 
Nhược độc cầu mẫu nhũ: Nhược là giống như. Độc là con 
bê (con bò con). Cầu là đi tìm. Mẫu nhũ là sữa mẹ. Khi bị lọt 
vào lưới ái ân rồi thì mình đi quanh quẩn xung quanh đối 
tượng giống như một con bê đi tìm vú mẹ, không thể đi xa 
được. 

Ly dục diệt ái tích: Khi thoát ly được ái dục và xóa được vết 
tích của nó (diệt ái tích). 

Xuất võng vô sở tệ: Xuất võng là ra khỏi lưới, Tệ là tệ hại, là 
hệ lụy. Vô sở tệ là không có gì làm mình hệ lụy, không có gì 
che lấp được mình nữa. 
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Các bài kệ 20 và 21 có thể được xem như là trung tâm điểm 
của kinh. Cụm từ “chiếc lưới ái ân” được lấy ra từ bài kệ thứ 
20 để làm tên kinh. Chúng ta có thể gọi kinh này là Ái Võng 
Kinh # #8 #€, kinh Chiếc Lưới Ái Ân (The net of love sutra). 
Khi mình đã lấy cái lưới tham dục tự quấn mình, đã lấy chiếc 
ô ái ân tự che mình rồi, thì mình buông lung và tự đưa mình 
vào tù ngục như con cá đi vào miệng chiếc nơm. Khi bị lọt 
vào lưới ái ân rồi, mình bị cái già và cái chết dõi theo như con 
bê đi tìm cầu sữa mẹ, không cách gì thoát ra được. Đây là 
những hình ảnh rất hay, đầy chất thi ca! Thi ca được làm bằng 
hai yếu tố: hình ảnh và âm điệu. Kinh kệ cũng vậy, cũng là 
thi ca, bởi vì trong đó có rất nhiều hình ảnh và âm điệu tuyệt 
vời. Theo dõi kinh chúng ta thấy khi nói về ái dục, Bụt đã 
đưa ra rất nhiều hình ảnh sinh động và thực tế, nào là cái cây, 
con vượn, dây leo, dòng nước lũ, con bê tìm vú mẹ, con cá 
chưi vào nơm v.v... Và chúng ta đã chọn hình ảnh chiếc lưới 
đại diện cho các hình ảnh ấy để làm tên kinh. 


Chỉ khi nào lìa xa được ái dục, xóa hết những vết tích của nó 
thì khi đó mình mới thực sự ra khỏi được cái lưới, không còn 
bị bất cứ một cái gì gây hệ lụy và làm hại được nữa. 


Minh là chàng dũng sĩ, là người có chí nguyện thực tập, mình 
phải dũng mãnh dang tay xé toạc lưới ái ân. Mỗi vị xuất sĩ và 
mỗi vị cư sĩ nên viết một chứng từ thuật lại kinh nghiệm của 
mình về ái ân, viết cho thật, thì tự nhiên sẽ hay. Chúng ta hãy 
đọc lại bản dịch: 

Tự cuốn lấy mình trong chiếc lưới ái dục, tự che mình bằng 
chiếc dù ái dục là tự trói mình trong vòng hệ lụy như con cá 
tự chưi vào trong một chiếc nơm. 

Bị cái già và cái chết bắt theo và lẩn quẩn bên cạnh đối tượng 
ấy như một con bê đi tìm vú mẹ. Lìa bỏ được dục, không đi 
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theo vết xe của ái thì có thể vượt thoát ra ngoài chiếc lưới ái 
ân, không còn bị bất cứ một cái gì làm hại mình nữa. 


Bài kệ 22 


Tận đạo trừ ngục phược SE JẾ lỰK TRA HỘ 
Nhất thiết thử bỉ giải — 9 lt {# ## 
Dĩ đắc độ biên hành BEãí( 
Thị vi đại trí sĩ ` nan 


Hi trọn được con đường, cởi bỏ được mọi ràng buộc hệ luu, giải 
phóng được tợi phân biệt kù thị, 0ượt qua được các Ú niệm lưỡng 
nguuên, đó mới thật là bậc xuất sĩ đại trí. 


Tận đạo trừ ngục phược: Đạo là con đường. Tận đạo là đi 
cho hết con đường, không bỏ dở nửa chừng. Trừ ngục phược 
là cắt đứt, diệt trừ những sợi dây ràng buộc vào chốn ngục 
tù. 

Nhất thiết thử bỉ giải: Thử là cái này, bỉ là cái kia, chỉ cho 
sự phân biệt kỳ thị (/scrimination), cái này không phải là cái 
kia, cái kia không phải là cái này. Giải là thấu suốt và cũng 
có nghĩa là cởi trói. Hiểu thấu và cởi trói tất cả mọi ý niệm 
phân biệt, kỳ thị. 

Di đắc độ biên hành: Độ là vượt thoát, biên là một bên, biên 
hành là vướng mắc vào một bên. Vượt thoát sự vướng mắc 
vào một bên. 


Thị vi đại trí sĩ: Đó mới thật là bậc đại sĩ có trí tuệ lớn. 


Chân lý là cái này nằm trong cái kia, không thể lấy cái này ra 
khỏi cái kia. Trái và phải dường như đối lập nhau, nhưng nếu 
không có trái thì không có phải và không có phải thì không 
có trái. Cha và con cũng vậy, nếu không có cha thì không có 
con và không có con thì không có cha. Người đàn ông đó nếu 
không có đứa con thì ông ta không thể được gọi là cha và đứa 
con cũng vậy, cũng nhờ có cha mà nó được gọi là con. Cha 
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và con không thể tách rời nhau được. Nếu thấy được như vậy 
tức là ta đã có thể Nhất thiết bỉ thử giải, hiểu được và cởi trói 
cho tất cả mọi sự phân biệt, kỳ thị. 

Nếu bị kẹt vào những quan niệm như “cái này không phải là 
cái kia”, “cha và con là hai cái khác nhau”, “vật thể và tâm 
thức là hai cái khác nhau”, “sinh-tử là hai cái khác nhau”, “có- 
không là hai cái khác nhau” thì đó là bị vướng vào cái thấy 
lưỡng nguyên (đalisfic ơieu), vướng vào biên hành. Trong 
truyền thống Cơ Đốc giáo, chúng ta quan niệm rằng có một 
Thượng đế tạo ra thế giới và có thế giới này là do Thượng đế 
tạo ra, Thượng đế và thế giới là hai cái khác nhau. Đó là một 
cách nhìn lưỡng nguyên. Chúng ta hãy thử đặt lại một câu 
hỏi là nếu không có tạo vật thì làm sao có thứ gọi là tạo hóa? 
Trả lời được câu hỏi đó rồi thì ta còn có thể thấy Đấng Sáng 
Tạo và vật được sáng tạo là hai thực tại đứng ngoài nhau 
không? 


Con đường của đạo Bụt là con đường Trung Đạo (The Middle 
Way), không vướng vào bờ nào và vượt thoát mọi ý niệm 
phân biệt. Cũng như một khúc gỗ trôi trên một dòng sông, 
khúc gỗ đó muốn đi tiếp để trôi ra biển, nó phải không bị 
vướng vào một trong hai bờ, nó phải đi con đường Trung 
Đạo; bằng không, nó sẽ không bao giờ ra biển được. 


Khoa học bây giờ cũng bắt đầu thấy được những gì đức Thế 
Tôn đã khám phá từ rất lâu. Họ đã nhận ra rằng tâm thức 
quán sát và thế giới được quán sát dính chặt vào nhau, không 
thể tách riêng ra được. Khi lấy tâm quán sát một đối tượng 
thì đối tượng đó bị thay đổi bởi sự quán sát kia. Khi một 
lượng tử (uantum) không bị quán sát, nó rất tự do, nó có mặt 
khắp nơi; nhưng khi mình quán sát nó, nó bắt đầu có vị trí 
trong không gian và thời gian. Vì vậy, các nhà khoa học đã 
bắt đầu đi tới kết luận là đối tượng quán sát và tâm thức quán 
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sát không phải là hai cái riêng biệt tách rời nhau. Các nhà 
khoa học bây giờ đang vùng vẫy trong cái lưới nhị nguyên. 
Chúng ta may mắn được là học trò của Bụt, vì vậy chúng ta 
phải tỉnh chuyên đi con đường của Bụt để trở thành một con 
người tự do, một bậc đại sĩ có trí tuệ lớn. Muốn được như 
vậy, mình phải làm ba điều: 
Phải cởi được sợi dây ái dục để đi trọn vẹn con đường. 
Không kỳ thị “cái nà “uà “cái kia “. 
Không bi uướng uào cái nhìn lưỡng nguuên. 
Bài kệ thứ 22 rất là sâu, nó là hạt giống của giáo lý Trung Đạo 
sau này. Chúng ta có Đại Trí Độ Luận, Trung Quán Luận, 
những bộ luận lớn đó được đặt nền móng trên những câu 
kinh này. Những tư tưởng vĩ đại của Đại Thừa không phải là 
những cái gì mới, mà đã có sẵn trong đạo Bụt nguyên thỉ. Bài 
kệ thứ 22 đủ để chứng minh cho điều đó. 


Bài kệ 23 

Vật thân viễn pháp nhân 7) ãl 1ã 3š A 
Diệc vật vi ái nhiễm 7R 7) ã # 3$ 
Bất đoạn tam thế giả “lữ =†t 
Hội phục đọa biên hành ® £ E lŠ íT 


Đừng thân cận uới những kẻ ẩi ngược chánh pháp, cũng đừng để 
bị lôi kéo theo con đường ái nhiễm. Nếu chưa uượt thoát được thời 
gian thì hành siả uấẫn còn bị kẹt uào cái thất nhỉ nguuên. 


Vật thân viễn pháp nhân: Vật là đừng, là không nên. Thân 
là gần gũi, kết bạn. Viễn pháp nhân là những người đang đi 
ngược với chánh pháp. Đừng gần gũi với những người đi 
ngược với chánh pháp, tức là những người đang có đam mê, 
vướng mắc và cứng đầu, không chịu nghe lời nhắc nhở của 
những bạn đồng tu. 
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Diệc vật vi ái nhiễm: Diệc là cũng. Nhiễm là dính vào 
(inƒected). A1 là ái dục. Câu này nghĩa là cũng đừng dính vào 
ái dục. 

Bất đoạn tam thế giả: Tam thế là quá khứ, hiện tại và vị lai, 
ý chỉ cho ý niệm thời gian. Nếu chưa vượt thoát được ý niệm 
về thời gian thì... 


Hội phục đọa biên hành: vẫn còn bị rơi vào cái nhìn lưỡng 
nguyên. Đọa là rơi xuống. 

Vật thân viễn pháp nhân, Diệc vật vi ái nhiễm: Ta không 
nên thân cận với những người đi ngược với chánh pháp, bởi 
vì nếu gần họ, ta sẽ bị ảnh hưởng, sẽ bị kéo theo. Người đó 
có thể nói những câu khiến cho mình thoái thất Bồ đề tâm để 
họ có thêm đồng minh đi với họ trên con đường họ muốn. Ta 
chỉ nên thân cận với những người thực tập giới luật và uy 
nghi vững chãi, có niềm vuưi trong sự tu học. Trong đại 
chúng, có thể có một hay hai người “viễn pháp nhân”, mình 
phải tìm cách giúp họ. Nếu mình quá yếu không giúp được, 
mình phải xa la người đó và nhờ đại chúng giúp cho họ. 


Bất đoạn tam thế giả, Hội phục đọa biên hành: Chúng ta 
sống trong thế kỷ thứ 21, thế kỷ mà trong khi các nhà khoa 
học còn đang tìm hiểu về những hiện tượng bên ngoài như 
khoa học lượng tử hay khoa thiên văn học, thì đồng thời họ 
cũng muốn gõ cửa, muốn chạm tới cái gọi là chân lý tối hậu 
(the ultimate), tức là bản môn. Khoa học muốn biết nguồn gốc 
của thực tại, của sự sống. Khoa thiên văn học và khoa vật lý 
học cũng muốn đi tìm cái nguyên thủy của thực tại. Các nhà 
khoa học đang gõ cửa bản thể học (the door oƒ ontoloeu, the 
door 0ƒ tretaphgsics). Nhà khoa học đang nói: “Vừng ơi, mở ra! 
Sésane, 0u0re †01! 


Các nhà thiên văn học đã nói tới hiện tượng “Big Bang”, tức 
là cái nguyên thủy của vũ trụ. Theo cái thấy của họ, thuở ban 
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đầu chưa có vũ trụ, chỉ có một điểm rất nhỏ. Trong khi quán 
sát vũ trụ, nhà thiên văn học thấy các tỉnh hà mỗi ngày mỗi 
rời xa nhau với tốc độ rất lớn và vũ trụ đang phình ra 
(expansion). Họ đã đồng ý với nhau là thời gian và không gian 
bắt đầu có từ giây phút gọi là “Big Bang”, còn trước đó không 
có không gian và thời gian. Các nhà thiên văn học nói rằng 
trước khi có vũ trụ thì chưa có thời gian và không gian. 


Các nhà khoa học lượng tử, khi đi vào trong “cái vô cùng 
nhỏ” thì thấy rằng quan niệm về thời gian của chúng ta 
không còn chính xác nữa. Trong thế giới hàng ngày, thời gian 
là một mũi tên đi về một hướng, nhưng khi đi vào thế giới 
lượng tử thì họ thấy các lượng tử có thể đi ngược lại. Các nhà 
khoa học bắt đầu thấy rằng một lượng tử không chỉ có mặt ở 
một chỗ mà nó có thể có mặt khắp nơi và họ bắt đầu thấy 
được, hình như thời gian và không gian là những sáng tạo 
của tâm thức. 


Cả khoa học vĩ mô (tức khoa thiên văn học) và khoa học vi 
mô (tức khoa lượng tử học) đều công nhận rằng tâm của 
chúng ta tạo ra thời gian và không gian. Thời gian và không 
gian là do vật thể và tốc độ mà có. Nếu không có vật thể và 
tốc độ thì không có khái niệm về thời gian và không gian, vì 
thời gian và không gian là tương tức (nter-beine). 

Nếu các nhà khoa học không buông bỏ được ý niệm về thời 
gian và không gian, họ vẫn bị kẹt vào cái thấy lưỡng nguyên. 
Họ đòi hỏi phải có cái bắt đầu, nên mới đi tìm cái gọi là “Big 
Bang”. Và vì có “cái đầu” nên sẽ có “cái đuôi”, một ngày nào 
đó sẽ có cái gọi là “Big Crunch”. Các nhà khoa học có thể bị 
kẹt vào khái niệm thời gian là một cái gì có thật như một thực 
tại ở ngoài, cho nên họ đòi hỏi phải có một bắt đầu và một 
chung cục. Ngược lại, với cái nhìn của đạo Bụt, chúng ta thấy 
rằng không có cái gì là “cái đầu” và cũng không có cái gì là 
“cái đuôi” (vô thủy vô chung) và ý niệm về “bắt đầu” và 


64 


“chung cục“ chỉ là những ý niệm được sáng tạo bởi tâm thức 
con người. 


Theo đạo Bụt, cánh cửa bí mật mà các nhà khoa học đang cố 
công tìm vào đã được mở từ lâu rồi (the door is already 
opened). Thực ra, nó chưa bao giờ từng bị đóng. Vấn đề là 
nhà khoa học có thể đi vào được hay không thôi. Nhà khoa 
học có trí năng của mình, nhưng trí năng đó không chắc đã 
đủ để đưa nhà khoa học đi vào thế giới của bản môn. Họ có 
thể có những đau buồn, những lo lắng, những sợ hãi, những 
khổ đau che lấp tâm tư của mình. Tâm của nhà khoa học có 
thể đang trĩu nặng hành trang của những cái thấy, những cái 
biết; những cái thấy biết còn mang màu sắc lưỡng nguyên. 
Nếu chưa vượt thoát được ý niệm thời gian, họ vẫn còn bị rơi 
vào vòng lẩn quẩn của nhị nguyên. Đó chính là những 
chướng ngại ngăn không cho họ đi vào cánh cửa mầu nhiệm 
của thực tại. 


Có hai chướng ngại lớn, đó là phiền não chướng và sở tri 
chướng. Phiển não chướng tức là những vui, buồn, giận, 
ghét, thất vọng, đam mê v.v... Tâm thức của mình cũng như 
tâm thức của nhà khoa học đều đang bị những phiền não che 
lấp và vì vậy không đi vào được thế giới của bản môn. Nhà 
bác học Einstein rất thông minh, nhưng trong đời sống cá 
nhân, ông đã có rất nhiều khổ đau và khó khăn với gia đình. 
Ông đã ly dị và khổ đau. Nếu Einstein không có những phiền 
não đó chắc là ông đã đi xa hơn rất nhiều. 


Chúng ta cũng vậy, chúng ta có thể là nhà khoa học hay 
không phải là nhà khoa học, có thể là nhà Phật học hay không 
phải là nhà Phật học; nhưng nếu có phiền não chướng trong 
tâm, thì dù cho cửa bản môn có mở, mình cũng không đi vào 
được. 
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Sở tri chướng là phiền não thứ hai. Sở tri là những cái mình 
biết, mình hiểu, những cái thấy của mình. Nếu mình còn bị 
kẹt vào ý niệm thời gian, còn thấy tâm thức và vật thể là 
những cái biệt lập, chủ thể và đối tượng là không tương quan 
với nhau, Thượng đế và tạo vật là hai cái khác nhau, tách rời 
nhau, thì những cái thấy nhị nguyên đó ngăn không cho 
mình đi vào được thế giới của bản môn, thế giới của Niết Bàn. 


Đức Thế Tôn đã chỉ cho chúng ta phương pháp diệt trừ phiền 
não chướng và sở tri chướng để chúng ta có thể đi vào được 
trong bản môn. Mình không cần gõ cửa, mình chỉ cần thực 
tập niệm, định và tuệ (smrti, samadhi, praƒfa) gọi là Tam vô 
lậu học, tức là ba môn học đưa tới sự giải thoát. Đây là khoa 
học của Bụt (he Triple Science oƒ the Buddha). Khoa học của 
Bụt không cần có những dụng cụ máy móc tối tân như kính 
viễn vọng, hay máy gia tốc (accđléra†eur)... mà dụng cụ duy 
nhất cần được sử dụng chỉ là tâm thôi. Và thành công là khi 
mình diệt trừ được phiền não chướng và sở tri chướng để tâm 
có đủ sáng suốt mà quán sát thực tại. Buông bỏ đi hết những 
hành lý của phiền não và ý niệm lưỡng nguyên, mình có đủ 
tự do đi vào bản môn. Nhà khoa học có đủ tự do đó hay 
không? Những kiến thức khoa học có giúp cho nhà khoa học 
đạt tới tự do hay không? Khoa học có thể giúp cho kỹ thuật 
phát triển, nhưng trong khi đó nhiều người trong chúng ta 
vẫn bị cuốn theo những tham giận, kiêu căng và vì vậy khổ 
đau của chúng ta càng ngày càng lớn. 


Trong kho tàng đạo Bụt, có những kinh như kinh Rohitassa, 
kinh Kalama, đó là những kinh mà Bụt dạy cho chúng ta cách 
đi vào thế giới bản môn mà con đường là sử dụng tâm như 
một dụng củ để thể nghiệm thực tại. Mình phải dùi mài, phải 
làm sáng cái tâm, thì mới có thể thành công được. Khóa học 
21 ngày sang năm có thể sẽ có chủ đề “Khoa học của Bụtƒ 
(The sciences oƒ the Buddha) và mình sẽ nói về sự liên hệ giữa 
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đạo Bụt và khoa học. Mình có thể mời vài nhà khoa học lượng 
tử và khoa học thiên văn tới nói chuyện, nhưng chúng ta sẽ 
trình bày con đường của Bụt như một ngành khoa học. Khoa 
học này không chỉ dùng trí năng, dùng trí năng thôi thì chưa 
đủ. Trong đạo Bụt, ngoài trí năng (ý thức, 0id-conisciousIess) 
còn có tàng thức (sfore-consciousness) và chỉ khi nào chuyển 
hóa được tàng thức thì mới có Đại Viên Cảnh Trí, thứ trí tuệ 
được miêu tả là sáng trong và chân thực như một tấm gương 
lớn, thứ trí tuệ giúp ta đi vào thế giới của không sinh, không 
điệt (xin tham khảo giáo lý chuyển hóa tám Thức thành bốn 
Trí). 


Xin đọc một lá thư từ một sư cô trẻ viết cho tôi, đề cập tới vấn 
đề ân ái: 

Cơn xin thành kính tri ân Sự Ông ñã sinh ra những thầu, những 
sự chú quá sức dễ thương để cho con thương tới tột tình thương 
trone sáng, tình huụnh đệ. Đối uới con, tình thương đó linh thiêng 
öà cao quí lắm, cho nên con không bao giờ dám làm hoen ốừ neàu 
con xuất gia cho đến bâu giờ. Con thấu mình được an nỉnh bởi sự 
bảo hộ của tăng thân. Nếu ở ngoài đời chắc cơn sẽ còn lận đận 0à 
khổ sở lắm ưới cái tình thế gian đó. Thương yêu nhau mà biết thực 
tập giới luật uà uụ nehi, biết tôn kính lẫn nhau thì tình thương ất 
rất đẹp uà ñưa trình äi rất xa. 


Trịnh Công Sơn có nói: “Mau thau trong đời ngoài tình uêu còn 
có tình bạn. Tình bạn thường có khuôn mặt thật hơn là tình uêu. 
Sự bội bạc trong tình bạn cũng có, nhưng không nhiều. Tôi thấy 
tình bạn quí hơn tình yêu 0ì tình bạn có khả năng làm hổi sinh 
được một cơn hôn mmê 0à làm phục sinh một cuộc đời tưởng rằng 
không còn tái tạo được nữa. 


Đây là những lời của Trịnh Công Sơn dùng để ca ngợi tình 
bạn mà sư cô đã trích ra. Sư cô viết tiếp: 
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Thật ouậu, tình bạn đã đưa con đi xa 0à bâu giờ tình huụnh đệ còn 
ñưa cơn äi xa hơn nữa. Thương nhiều người uới tấm lòng rộng trở 
như uậu, con tín là sẽ không bao giờ len lỏi một bóng hình nào trong 
trái tĩm trình. 

Có người nói, nhìn uào người mình uướng mắc, quán bất tịnh thì 
sẽ trừ dược tham dục. Riêng bản thân con thì con tập quán những 
cái thiện, cái mỹ của người đó tà thôi, bởi uì nhữns uị đó rất đẹp 
oà dễ thương, làm sao con có thể quán cái không đẹp uà không dễ 
thương nơi 0ị đó ñược ? Cơn nhìn 0 đó đẹp quá, con thương quá 0à 
con khôn muối cái đẹp đó mất đi. Lú tưởng của quí 0ị Äñang bừng 
cháu trone quí 0i 0à lú tưởng của cơn cũng dane bừng cháu trong 
con thì tại sao con lại dám làm cho ngon lửa ấu tắt lim đi bằng sự 
mê mờ thiếu sáng suốt của mình. 


Cñne giống như một bông hoa, chính 0ì nó đẹp, chính 0ì nó tươi 
mát, luôn làm đẹp cho cuộc đời cho nên mình phải tôn trọng uà 
trần quí nó. Nó phải ở đúng 0i trí của nó thì nó tới đẹp 0à tmmọi 
người được chiêm ngưỡng. Còn nếu như thất đẹp mà chiếm làm 
của riêng cho tmình thì tôi nehiệp quá, cái đẹp đó sẽ không còn tổn 
tại được nữa. 


Cơn nehi cái khổ của sự nghèo đói, thiếu thốn chắc có lẽ cũng 
không bằng cái khổ của một người uướng uào chiết lưới kia. Nó có 
thể siết chết cuộc đời mình bằng những sơi dâu nhợ đan dính uào 
nhau 0à ñan luôn cả tuổi trẻ uới bao nhiêu ước tmơ 0à hụ 0ong, 
càng uùng uấu thì càng cuốn quanh không tìm được lối thoát. Cúi 
khổ nàu cũng siống như tột người bị bệnh nan ụ, cho dù có thầu 
giỏi, thuốc hau cũne không thểnào chữa lành. 


Con không biết trước được là sau nàu sẽ như thế nào, nhưng từ khi 
xuất sia cho đến nau, cơn thấu uới con như oậu là đủ lắm rồi uà 
con rất hài lòng uới tình thương con đang có. Tình thương đó cũng 
xứng đáne đểcho con äi xuất gia, đểcho con uứt bỏ mọi thứ để đến 
uới con đường nàu uà đểhọc được chữ thương. Thương như thếcon 
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thấy khỏe oà tự do lắm. Với tình thương nàu con không cảm thất 
có sự sợ hãi, bởi 0ì con thất được sự an toàn cho con 0à cho đối 
tươne thương uêu của con. Tình thương nàu rất đẹp, đã đem đến 
cho con sự quân bình uà con cảm thấu mình đã đủ, không còn øì 
cẩn phải tìm câu rone ruổi nữa. 


Nếi học được nehệ thuật thương thì tình thương đó sẽ làm thăng 
hoa đời sống 0à trưởng dưỡng tâm bồ đề để cùng nhau thực hiện 
chí nguuên độ sinh uà phụng sự Tam bảo. 


Bức thư này được viết bởi một sư cô, nhưng bức thư này cũng 
có thể được viết bởi một thầy hay một sư chú. Sư chú cũng 
có thể viết: 

Cơn xin thành kính tri ân Sw ông đã sinh ra những sư cô quá sức 
dễ thương để cho con thương uới một tình thương trong sáng, tình 
huunh đệ. Đối uới con tình thương đó linh thiêng uà cao quí lắm, 
cho niên con không bao giờ dám làm hoen ố từ ngàu con xuất sia 
cho đến bâu giờ. Con thấu trình được an nỉnh bởi sự bảo hộ của 
tăng thân. Nếu ở ngoài đời chắc con sẽ còn lận đận uà khổ sở lắm 
ưới cái tình thế gian đó. Thương yêu nhau trà trong đó có chất liệu 
của sự thực tập siới luật uà uụ niehi, biết tôn kính lẫn nhau thì tình 
thương ấu rất đẹp uà ñưa trình äi rất xa. 


Đâu là bài pháp thoại Thiển Sư giảng uào ngàu 20 tháng Đ, 


năm 2010, tại thiển đường Hội Ngàn Sao, chùa Cam Lộ, 
xóm Hạ, trong khóa tu tmrùa Xuân. 


Bài kệ 24 

Nhược giác nhất thiết pháp 2Ã — UIš 
Năng bất trước chư pháp RE 2 Sĩ l8 ⁄2 
Nhất thiết ái ý giải — ĐỊ # & ft 


Thị vi thông thánh ý z5 Sã 
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Thấy và hiểu được tự tánh các pháp, không còn bị vướng vào 
một pháp nào, biết cách gỡ ra mọi sợi dây ái dục trong tâm 
ý, như thế là đã nắm được ý chỉ của Bụt. 


Nhược giác nhất thiết pháp: Nếu giác ngộ được bản tính 
của tất cả các pháp. 


Năng bất trước chư pháp: và có khả năng không bị dính vào 
các pháp. 


Bất trước là không bị kẹt vào. Sở dĩ mình bị kẹt vào là tại vì 
mình chưa hiểu nó, mình chưa thấy được chân tướng của nó. 
Nếu hiểu được chân tướng của nó thì mình sẽ không bị kẹt 
vào nó. Nó có trở thành một cái bẫy hay một nhà tù hay 
không là do mình có thấy được nó hay không? Chúng ta thấy 
rất rõ: Sự giải phóng, sự cứu chuộc không phải do ân huệ của 
một vị thần linh ban tới mà do trí tuệ của mình. 


Giác là trí tuệ, là sự tỉnh thức (enlieh†enmeni). Thấy được chân 
tướng của đối tượng đó, mình sẽ không trở thành nô lệ của 
nó. Mình không trở thành nạn nhân của nó và nó không trở 
thành tù ngục của mình. 


Nếu thấy được bản chất của tất cả các pháp thì sẽ có khả năng 
không bị dính vào những pháp ấy. 

Nhất thiết ái ý giải: Ái ý là dục ý, là tâm ái dục, tâm ham 
muốn của mình. Giải là cởi ra. Chữ giải cũng có nghĩa là hiểu, 
nhưng ở đây có nghĩa là thoát ra. Tất cả dục ý đều được cởi 
bỏ. Ái ý là một sợi dây, trong truyện Kiểu có câu: “Lại mang 
lấy một chữ tình. Khăng khăng mình buộc lấy mình vào 
trong“. Giải là cởi trói, cởi bỏ sợi dây ái ý. 

Thị vi thông thánh ý: Như thế là đã hiểu được lời dạy của 
Đức Thế Tôn. Thánh là bậc thánh nhân, là đức Thế Tôn. 
Thông là hiểu được. 
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Bài kệ 25 

Chúng thí Kinh thí thắng ÄÑ Ïb fG Ÿïh lồ 
Chúng vị Đạo vị thắng ÑÑ ® ï 1 lš 
Chúng lạc Pháp lạc thắng RRÑ% 32 4B 
Ái tận thắng chúng khổ SE ẤÃ Hi NÀ Hà 


Trone các thứ hiến tặng, hiến tặng chánh pháp là quí hơn cả. Trong 
các rùi 0i, 0ị hương đạo đức là ngon neot hơn hết. Trong các thứ 
hạnh phúc, hạnh phúc được sống trong chánh pháp là hạnh phúc 
lớn nhất. Không có phương pháp nào chiến thắng được khổ đau 
một cách tận cùng bằng sự thực tập dứt trừ ái dục. 


Chúng thí Kinh thí thắng: Chữ # còn được đọc là thi, thi 
có nghĩa là làm (thi hành). Nhưng chữ ÿ8 ở đây được đọc là 
thí, tức là hiến tặng. Trong các loại hiến tặng, hiến tặng Kinh 
là quí hơn hết. Chữ Kinh không có nghĩa là cuốn kinh mà 
thôi, mà còn có nghĩa là giáo pháp của Bụt dạy. Chỉ cho 
người thoát ra khỏi tình trạng hệ lụy, gọi là pháp thí. 

Có ba loại bố thí: tài thí, pháp thí và vô úy thí. Tài thí là cho 
tiền bạc, cơm ăn áo mặc để bớt nghèo khổ. Pháp thí là cho 
một con đường để thoát khỏi tình huống bế tắc, khổ đau. 
Trong ba loại hiến tặng thì pháp thí là quí hơn cả. Thắng là 
thù thắng. 


Chủng vị Đạo vị thắng: Trong các loại vị ngon ngọt, hương 
vị của đạo đức là ngon ngọt hơn hết. 


Chủng lạc Pháp lạc thắng: Trong tất cả các niềm vui, niễm 
vưi của sự thực tập giáo pháp là lớn hơn cả. Được có cơ hội 
để thực tập giáo pháp với những người bạn tu của mình là 
một niềm vui rất lớn, nhưng mình lại bỏ đi niềm vui đó (pháp 
lạc, dharma-sukha) thì rất uống. Trong các thứ hạnh phúc, 
hạnh phúc thực tập chánh pháp là hạnh phúc lớn nhất. Theo 
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nguyên tắc, mình là người hạnh phúc nhất trên đời vì mình 
đang có pháp lạc. 


Ái tận thắng chúng khổ: Chúng khổ là tất cả mọi khổ não. 
Muốn vượt thắng được mọi khổ não, phương pháp hay nhất 
là chấm dứt ái nhiễm. Chính ái nhiễm đem tới khổ đau nhiều 
nhất. Chấm dứt ái nhiễm là phương pháp diệt trừ khổ đau 
hay nhất. 

Ở đây đưa ra ba ví dụ (bố thí, hương vị và giáo pháp) để kết 
luận rằng trong những phương pháp diệt khổ thì chấm dứt 
ái dục là phương pháp hay nhất. 


Bài kệ 26 

Ngu dĩ tham tự phược ñã Dã HÍứ& 
Bất cầu độ bỉ ngạn + 3 RE 4 
Tham vi bại xứ cế 8 ã Mi mm 
Hại nhân diệc tự hại ==ÁA7nH£ 


Người u mê thường lấU sơi dâu tham dục để tự trói trình, người ấU 
chưa có ước trơng 0ượt sane bờ bên kia. Tham dục gầu bại hoại, 
dem lại tai họa cho tình 0à cho kẻ khác. 


Ngu di tham tự phược: Tham là tham dục. Tự phược là tự 
trói mình. Giải là mở trói. Người u mê (không thông minh) 
thường lấy sợi dây tham dục để tự trói mình. 

Bất cầu độ bỉ ngạn: Không có sự mong ước đi qua bờ bên 
kia. Bờ bên kia là bờ của an vui, của tự do, của thảnh thơi. 
Nhưng người này không có tư niệm thực đó, rất là tội nghiệp. 


Người tu phải bắt đầu bằng ý nguyện muốn vượt thoát bờ 
bên này để đi sang bờ bên kia. Ước nguyện đó rất quý, vì 
không có chí nguyện thì đời đời kiếp kiếp mình sẽ ở trong 
trầm luân khổ ải. Người không có trí tuệ lấy sợi dây tham 
dục để tự trói mình và không có nhu yếu đi sang bờ bên kia. 
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“Cho tôi suốt đời được làm một tên nô lệ“, đó là ý muốn của 
người đó, người đó không muốn có tự do. Là người xuất gia, 
mình nói ngược lại: “Tôi chỉ muốn một cái, đó là tự do!“ 


Tham dục vi xứ cố: Tham dục đưa mình tới hoàn cảnh bại 
hoại. 


Hại nhân diệc tự hại: Tham dục làm hại cuộc đời của mình 
và làm hư cả cuộc đời của người khác. Khi bị vướng vào sợi 
dây tham dục, mình gây khổ đau cho người khác, mình lạm 
dụng tình dục của trẻ em, mình lạm dụng tình dục của người 
lớn, mình làm tan nát gia đình và cuộc sống của họ, đồng 
thời mình cũng làm tan nát cuộc đời của chính mình. 


Bài kệ 27 

Ái dục ý vi điển z Xã 35 H 
Dâm oán sỉ vi chủng k$ 26 Bš 3ã lễ 
Cố thí độ thế giả tứ ]fb EẺ †H Tố 
Đắc phước vô hữu lượng & 1 #t HH S 


Tâm tham dục là ruộng đất, tham sân sỉ là hạt siống, đối uới người 
có khả năng bố thí uà độ đời thì những phước đức thu hoạch được 
không thể äo lường. 

Ái dục ý vi điển: Điền là ruộng. Tâm ái dục là một thửa 
ruộng, 

Dâm oán sĩ vi chủng: trong thửa ruộng đó, mình gieo hạt 
giống tham, sân và si. Chủng là hạt giống. Dâm là tham dục, 
oán là sự giận hờn, si là sự u mê. Ai dục, oán hờn, sỉ mê, ba 
loại hạt giống đó mình đã gieo vào trong miếng đất của tâm 
ý. 

Cố độ thí độ giả: Cho nên những người biết thực tập bố thí 
và độ đời, 
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Đắc phước vô hữu lượng: phước đức không thể nào đong 
được. Đắc phước là phước đức thu hoạch được. 

Trong bản tiếng Pali, phước là thu hoạch lớn (naha-phala), 
srent haroest. Phala là hoa trái. Những người biết thực tập bố 
thí và độ đời thì gặt hái được những hoa trái không thể đo 
lường. 

Chúng ta có thể tập hợp hai bài kệ 26 và 27 thành một bài kệ 
cho sát với bài kệ thứ 356 trong Dhammapada tạng Pali: 


Ngu dĩ tham tự phược ñã Dã HÍứ& 
Bất cầu độ bỉ ngạn + 3 RE f4 
Ái dục ý vi điển z xã 35 H 
Dâm oán sĩ vi chủng l$ 26 Bš 3ã lễ 
Tham vi bại xứ cế EP.1.g.1‹ 
Hại nhân diệc tự hại #=ẪÁAjmHE 
Cố thí độ thế giả tứ Jfb EE †H Tố 
Đắc phước vô hữu lượng & 1 #t HH Đ 


Người u mê thường lấu sơi dâu tham dục để tự trói tình, người ấU 
chưa có ước trơng 0ượt sang bờ bên kia. lâm tham dục là ruộng 
đất, tham sân si là hạt giống. Cái tham dục đó gâu bại hoại cho 
mình 0uà cho người khác. Trái lại, đối uới người có khả năng bố thí 
0à độ đời thì những phước đức thu hoạch được không thể äo lường. 


Bài kệ 28 

Bạn thiểu nhi hóa đa ff 2} In ä #Z 
Thương nhân truật dịch cụ ññ ^ bì là tế 
Thị dục tặc hại mạng lễ ÂX R# S ấồ 
Cố tuệ bất tham dục #t Ãã 7` 8 ẨW 


Người đồng hành thì ít, hàng hóa chuuên chở thì nhiều, kẻ thương 
nhân lâm uào trạng thái lo lắng, kinh sợ. Biết rằng cái đam mê dục 
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lạc là tên giặc có thể làm tổn hại thân trạng của mình, bậc trí siả 
không còn chạu theo tham dục. 


Bạn thiểu nhi hóa đa: Bạn là người đồng hành. Người đồng 
hành thì ít, mà hàng hóa thì nhiều. Đây là những người đi 
buôn, đi qua những khu rừng vắng hay những sa mạc rất 
nguy hiểm. Họ có thể bị cướp và mất mạng như chơi. 

Đi buôn rất nguy hiểm! Nếu mình chở hàng hóa nhiều mà số 
lượng người cùng đi với mình ít thì có thể bị cướp chặn 
đường lấy hàng hóa và giết mình. 

Thương nhân truật dịch cụ: Thương nhân là người đi buôn. 
Truật là sợ hãi. Dịch là kinh hoàng. Cụ là sợ. 

Hàng hóa thì nhiều mà người đồng hành thì ít, người thương 
nhân lâm vào hoàn cảnh hoảng sợ, kinh hoàng. 

Thị dục tặc hại mạng: Thị là ham thích, tham đắm. Ham 
thích ái dục là những tên cướp làm hại tính mạng của mình. 
Đó là những tên cướp chặn đường lấy đồ và giết hại thương 
gia, cho nên mình phải sợ những tên giặc đó. Những tên giặc 
đó là ai? Những tên giặc đó, tên của nó là ái dục. Sự ham 
thích ái dục là những tên giặc chặn đường ám hại mình. 

Cố tuệ bất tham dục: Cho nên những người có tuệ giác 
không vướng vào tham dục. 

Trong bản tiếng Päli nói: Mình sợ hãi giống như một con thỏ 
sợ bị người ta bắt. 

Đâu là bài pháp thoại Thiển Sư giảng uào ngàu 23 tháng 5 
dương lịch năm 2010, tại thiển đường Trăng Rằm, chùa Từ 
Nghiêm, xớm Mới. 

Hôm nay chúng ta học những bài kệ cuối của kinh Chiếc Lưới 
Ái Ân. 


5 


Bài kệ 29 

Tâm khả tức vi dục !b nỊ RI| Z3 3X 
Hà tất độc ngũ dục thị t2 lãi : ÄX 
Vi khả tuyệt ngũ dục lẽ Hj £Ð h ẨX 
Thị nãi vi dũng sĩ zZJ)5ã5%z+ 


Năm thứ tham dục phát sinh khi tâm trình cảm thất có sự khả ú. 
Phải mau chóng chấm dứt cả năm thứ tham dục, đó mới thật là 
người dũng sĩ. 

Tâm khả tức vi dục: Khả có nghĩa là dễ chịu, ví dụ như khả 
ái là dễ thương, vừa ý mình. Tâm khả là tâm ưa thích. Nhìn 
cái vẻ bề ngoài hấp dẫn, lôi cuốn, mình bị đánh lừa và cho 
nó là khả ý và vướng vào nó. Một khi đã vướng vào rồi, mình 
sẽ đau khổ vô cùng. Trong kinh có một ví dụ rất dễ hiểu: Có 
một người rất khát nước, khát tới cháy cổ, người ấy thấy có 
một cốc nước màu hồng trông rất đẹp, vừa thơm vừa mát, 
người ấy nghĩ nếu mình được uống cốc nước đó vào thì sẽ dễ 
chịu vô cùng. Nhưng nhìn kỹ thì thấy có một tờ giấy dán trên 
cốc: “Nước có thuốc độc, uống vào nếu không chết thì cũng 
ngất ngư“. Mình cũng có một chút trí tuệ nên thấy rằng: 
không nên uống nước này, thứ nước này rất nguy hiểm, nếu 
uống vào mình có thể chết hoặc ngất ngư. Nhưng vì mình 
đang khát quá, mà cốc nước kia lại có một bề ngoài rất khả ý 
nên mình liều nói: “Thôi kệ! Mình cứ uống, có chết thì chết!” 
Đó là tâm lý của rất nhiều người. Biết là chết mà vẫn uống. 
Trong khi đó, mình có thể đi thêm một đoạn nữa để tìm ra 
được một nguồn nước trong lành, hoặc có thể tìm ra một vài 
phương pháp giải khát khác, nhưng mình không chịu bởi vì 
cốc nước đó có một bề ngoài khả ý quá. 

Giống như một con cá đang bơi lội trong hồ nước, nó trông 
thấy một con mồi rất ngon, nó liền lao tới muốn đớp. Một 
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con cá khác khuyên: “Đừng đớp! Trong con mồi đó có lưỡi 
câu. Nếu ngươi đớp nó, ngươi sẽ lãnh đủ. Chính ta đã từng 
đớp mồi, từng bị móc họng lên may mà ta rớt xuống”. Trong 
con mồi ngon mắt ấy có một lưỡi câu! Nhưng con cá kia còn 
trẻ, còn thiếu kinh nghiệm nên nó nói: “Tại sao lại không 
đớp, nó ngon như vậy cơ mà?“ và nó cắn. Cố nhiên là nó bị 
lưỡi câu móc lên. Phía trong cái hấp dẫn ẩn chứa một tai nạn, 
đó là một lưỡi câu. Đối tượng của dục cũng vậy, nó rất hấp 
dẫn, nhưng ẩn bên trong đó là một lưỡi câu, mình cắn vào 
thì bị móc họng. Đó gọi là khả ý. Nếu tâm thấy đó là khả ý 
thì dục mới sinh khởi. Một người có trí tuệ, nhìn vào cốc nước 
thì nói: “Nước đó uống vào chỉ thấy dễ chịu trong vài phút, 
rồi sau đó mình sẽ ngất ngư và có thể chết luôn, vậy mình 
uống làm gì?“ Trí tuệ đó đủ để che chở mình. Sự giải thoát 
do trí tuệ mà có. Người có trí tuệ thì được cứu thoát bởi trí 
tuệ của mình. Trong đạo Phật, sự cứu rỗi không do nơi một 
vị thần linh mà là do trí tuệ. Khi tâm của mình thấy một đối 
tượng ưa thích, mình bị cái dục kéo theo tức thì. 


Hà tất độc ngũ dục: Có năm thứ dục mà những người chạy 
theo năm thứ dục ấy sẽ khổ ngất ngư, đó là: giàu sang, sắc 
dục, danh vọng, thức ăn ngon và ngủ nghỉ vô độ. Những thứ 
ấy mình biết rằng ăn vào thì sẽ đau khổ, nhưng không ăn 
không chịu nổi. Mình nghĩ cứ ăn đi rồi sau đó tìm thuốc uống 
sau. 

Vi khả tuyệt ngũ dục: Vi là đi ngược lại, tuyệt là chấm dứt. 
Thấy được sự giả dối của đam mê thì sẽ chấm dứt được đam 
mê. 

Thị nãi vi dũng sĩ: Cái đó mới đích thực là một chàng dũng 
SĨ. 

Người tu là một chiến sĩ, người chiến sĩ ấy tuy hiển nhưng có 
sức mạnh. Chiến thắng được tham dục là chiến thắng lớn lao 
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nhất. Chiến thắng được ham muốn của mình và đạt tới tự do 
thì gọi là một người dũng sĩ. Là người tu mình phải trở thành 
một dũng sĩ và thanh gươm của người dũng sĩ là thanh gươm 
trí tuệ, lưỡi gươm cắt phăng mọi phiền não và tham dục. 


Trong mỗi người cũng có một nhà tu sĩ. Dù là trai hay gái, 
dù già hay trẻ đều có trong mình một nhà tu sĩ muốn tu tập 
để trở thành người tốt. Đó là Phật tính. Ai cũng muốn tu để 
trở thành người hiền, nhưng sở dĩ không tu được là vì không 
có điều kiện, chứ không phải vì mình không muốn tu. Và 
trong mỗi người cũng đều có một nhà nghệ sĩ có khả năng 
thưởng thức những cái hay, cái đẹp. Con người nghệ sĩ trong 
ta chưa bao giờ chết. Khi mình ngồi ngắm một buổi bình 
minh sáng đẹp, đó là người nghệ sĩ trong ta đang hành động. 
Trong mỗi chúng ta đều phải có một người chiến sĩ. Muốn 
chiến thắng, trước hết là chiến thắng những yếu kém và khổ 
đau của mình. Người chiến sĩ đi đôi với người tu sĩ; người 
chiến sĩ đi đôi với người nghệ sĩ. Mình phải cho người chiến 
sĩ trong mình một cơ hội. Thanh gươm của người chiến sĩ là 
thanh gươm trí tuệ cắt đứt được hết mọi phiền não. 

Nâu sươm trí tuệ mài ñâu 

Bao nhiêu phiền não cắt sau cho rồi 

Không đợi tới ngày mai, mình phải cắt đứt phiển não ngay 
ngày hôm nay, để không bị dây dưa, bị trói buộc vào tình 
trạng hệ lụy. Con người chiến sĩ trong mình rất muốn vượt 
thoát, con người tu sĩ trong mình rất muốn vươn lên; nhưng 
mình cứ để tình trạng đó kéo dài chưa chấm dứt được. Người 
chiến sĩ trong ta chưa hành động, chưa có quyết tâm cao nên 
người tu sĩ trong ta vẫn còn bị giam cầm. Người chiến sĩ phải 
tranh đấu để giải phóng cho người tu sĩ trong mình. Chuyện 
này cần phải làm ngay trong giây phút hiện tại. Không đợi 
tới chiều, mà là ngay bây giờ, ta phải quyết tâm không đi 
theo con đường đó nữa. Ta đã bị thói quen nghiện ngập, rượu 
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chè, ma túy hay sắc dục kéo đi từ bao nhiêu năm tháng. Ta 
không muốn kéo dài nữa, ta phải lấy thanh gươm trí tuệ cắt 
đứt chúng ngay bây giờ. Đó là tiếng nói của chàng dũng sĩ 
trong ta. Phải cho chàng dũng sĩ một cơ hội, phải để chàng 
dũng sĩ rút gươm ra ngay trong giây phút hiện tại. 


Trong nhà thiền có câu dục an đắc an (muốn bình an thì được 
bình an). Nhưng sao mình muốn có sự bình an trong lòng mà 
lại chưa có bình an? Tôi muốn được giải thoát, được thảnh 
thơi, tôi muốn không còn bị lệ thuộc vào nó, tôi muốn không 
còn bị nô lệ vào nó. Nó có thể là đối tượng của ái dục, là ma 
túy hay rượu. Nó là những sợi dây ràng buộc tôi từ lâu mà 
tôi không thoát ra được, cho nên tôi khao khát tự do, tôi 
mong muốn an bình. Vấn đề là mình có muốn thực sự hay 
không, và ước muốn có đủ mạnh hay chưa. Chìa khóa ở chỗ 
là mình có ước muốn thật sự, muốn 100% hay trên nữa, thì 
mới thành công; nếu chỉ mới muốn 90% thì cũng chưa được. 


Cái muốn là một loại thực phẩm, gọi là tư niệm thực. Đó là 
một nguồn năng lượng rất lớn. Hễ khi mình đã muốn thì chắc 
chắn mình sẽ đi về hướng đó, nếu chưa đi được về hướng đó 
là tại vì mình muốn còn hơi ít. Mình muốn sự trị liệu, sự 
thánh thơi. Mình phải muốn rất nhiều, muốn cho đến độ nếu 
không làm được thì thà là mình chết còn hơn. Cũng như khi 
mình muốn ởi xuất gia, không đi xuất gia thì mình chịu 
không nổi. Phải muốn trên 100% thì mới đi xuất gia, chỉ 
muốn 99% là hỏng; phải muốn 110% là ít nhất, thì mới được 
cho xuất gia. 


Trong trạng huống bị hệ lụy, bị vương vấn, mất tự do và 
mình muốn thoát ra. Nhưng cái muốn đó có lớn đủ hay 
không? Nếu cái muốn đủ lớn thì mình sẽ thoát ra được, 
ngược lại nếu cái muốn chưa đủ lớn thì mình sẽ còn lặn lội 
trong đó không biết bao giờ mới ra. Chìa khóa là do mình có 
muốn hay không. Cái muốn đó từ sự tỉnh thức mà có. Tại sao 
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có sự tỉnh thức? Tại vì mình đã đau khổ lâu ngày, mình đã 
chán, mình không muốn tiếp tục như vậy một ngày nào nữa. 
Đó là sự tỉnh thức, đạo Phật là đạo tỉnh thức. Bắt đầu từ sự 
tỉnh thức đó mình muốn thoát ra. Cái muốn rất quan trọng, 
gọi là Bồ đề tâm (he mrind oƒ enlishtenment). Một khi năng 
lượng của Bồ đề tâm đủ mạnh, nó đủ sức đẩy mình lên một 
hỏa tiễn vượt không gian, thoát khỏi bầu khí quyển của địa 
cầu bay lên tới mặt trăng. Đó là nhờ một nguồn năng lượng 
rất lớn gọi là cái muốn, là Tâm bồ đề. Khi đã có Tâm bồ đề, 
mình phải làm cho Tâm bồ đề kiên cố, làm cho nó còn hoài 
để làm nguồn năng lượng cho mình. Vì vậy mình cần có tăng 
thân, tăng thân là chỗ cho mình nương tựa. Mình đã có giác 
ngộ, có cái muốn, nhưng mình cần sự yểm trợ của một đoàn 
thể để mình có thể thành công. Mình cần phải tìm một khung 
cảnh thích hợp để nuôi dưỡng cái muốn, làm cho cái muốn 
đó càng ngày càng lớn. Trong đạo Bụt có sự thực tập gọi là 
“Nương tựa Tăng“ (I take reƒuee ín the Saneha). 


Ở Tây phương có tổ chức gọi là “Anonymus“ để giúp những 
người nghiện rượu, đó là một tăng thân. Người ta biết một 
mình họ sẽ không thoát được. Phải có một đoàn thể yểm trợ, 
thực tập chung thì người ta mới thoát được. Đó gọi là tăng 
thân. Trên thế giới có những hoàn cảnh rất tiêu cực mà mình 
cứ ở trong đó thì mình sẽ bị kéo theo. Mình phải tìm một 
hoàn cảnh tích cực, một hoàn cảnh thuận lợi trong đó mình 
nuôi dưỡng được cái muốn để có thể thoát ra. Trong đạo Phật 
nói rất rõ: Nếu muốn thành công thì phải nương tựa vào tăng 
thân, đó là quy y Tăng. Quy y Tăng không phải là vấn đề tín 
ngưỡng, mà là vấn đề hành động. Chúng ta phải thật sự ở 
trong một cộng đồng giúp cho chúng ta đi tới. Phải bám víu 
vào cộng đồng đó, phải đặt hết thân mạng của mình vào 
trong cộng đồng đó để nó đưa mình đi, giống như mình đặt 
mình trong chiếc thuyền để nó đưa mình đi. Tăng thân là 
một chiếc thuyền, không có thuyền thì mình sẽ chìm xuống 
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biển. Tăng thân là một chiếc thuyền tại, và mọi người trong 
tăng thân đều thực tập. Tăng thân nâng đỡ, soi sáng và 
chuyên chở mình đi. Muốn thoát mình phải nương vào tăng 
thân và mình phải có cái muốn. (Jƒ yơu uan† peace, Jou haue 
peace rieht qua. lƒ uou uant healine, ou haue henline rieht 
auag.) Khi có sự giác ngộ và có cái muốn thì sự trị liệu đã bắt 
đầu. Muốn sự trị liệu được tiếp tục mình phải ở trong một 
hoàn cảnh thuận lợi. Mình là một anh hùng, nhưng một anh 
hùng cũng cần một tăng thân để tiếp tục làm anh hùng, nếu 
không thì chỉ là một anh hùng trong chốc lát. 


Khi đã tìm ra con đường, tìm ra tăng thân thì tự nhiên mình 
có bình an. Cái an đó bắt đầu phát triển, lớn lên và mình có 
cảm giác thoải mái. Mình đã tìm ra mình, mình đã tìm ra con 
đường của mình. Khi đã đặt mình vào trong tăng thân và 
được tăng thân chuyên chở thì mình có an. Nếu trong lòng 
mình còn do dự, không biết nên đi tới hay đi lui, sang trái 
hay sang phải thì mình nên biết con đường của mình là phải 
bám lấy tăng thân. Khi đã tìm thấy sự thoải mái, an lạc trong 
tăng thân thì mình đúng là một chàng dũng sĩ. Nếu mình còn 
chân trong chân ngoài, còn muốn rời tăng thân để đi nhập 
thất một mình thì là hỏng, vì mình chưa có được sự thoải mái 
trong tăng thân. Có được sự thoải mái trong tăng thân, mình 
sẽ không còn tâm niệm đó nữa. 


Bài kệ 30 

Vô dục vô hữu úy ‡t ÄX ft 
Điểm đạm vô ưu hoạn ll ll #£t & K 
Dục trừ sử kết giải ÄX Bã ft fá ## 
Thị vi trường xuất uyên z 5 RE Hïñ 


Hế tham dục thì không còn sợ hãi, lúc ấU ta tới được thảnh thơi 
an lạc. Dục hết thì kết sử cũng hết, do đó hành giả ra khỏi được 
dực sâu. 
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Vô dục vô hữu úy: Không còn đam mê thì không còn sợ hãi. 
Không sợ hãi, vô úy (abhaya) là nền tảng của hạnh phúc. 
Chừng nào còn sợ hãi thì hạnh phúc chưa có thật. Còn chạy 
theo đối tượng của đam mê thì mình vẫn còn sự sợ hãi. Cái 
sợ đi đôi với sự đam mê, buông bỏ được đam mê là buông 
bỏ được sợ hãi. Đây là tâm lý học có chiều sâu (đeep 
psụcholoeu ). Đôi khi mình sợ mà mình không biết mình sợ cái 
gì và tại sao mình sợ? Đức Thế Tôn nói: Cái sợ đi đôi với cái 
đam mê. Nếu buông bỏ được đam mê, thì không lý do gì 
mình cần phải sợ. 


Điềm đạm vô ưu hoạn: Điềm đạm là thảnh thơi, không sôi 
nổi, không vụt chạc, không nóng nảy. Điềm đạm là sự thanh 
tinh, sự an lạc. Khi buông được đam mê, trong lòng mình có 
liền sự thảnh thơi, không nôn nóng, không vụt chạc, hấp tấp 
nữa. Mình có cảm tưởng mình đã về đã tới. 

Vô ưu hoạn là không có sự lo lắng và tai nạn. Hễ còn đam mê 
là còn hoạn nạn, hễ còn đam mê là còn lo lắng, hễ còn đam 
mê là còn lo sợ. Buông bỏ đam mê là thoát khỏi sợ hãi, đạt 
được an lạc, thoát khỏi lo lắng tai ương. 


Dục trừ sử kết giải: Khi đã buông bỏ được đam mê (dục trừ) 
thì sử và kết được mở ra. Kết là những gút thắt, những nội 
kết (sanmmnwojana). Giải là tháo ra, gỡ ra. Những phiền não như 
đam mê, giận hờn, si mê, ganh tị, tuyệt vọng được gỡ ra. Sử 
là sai sử, là cái sai sử mình. Đôi khi mình không muốn làm, 
không muốn nghĩ, không muốn nói như vậy; nhưng có một 
lực lượng nào trong người xúi mình, sai mình nói như vậy, 
làm như vậy, nghĩ như vậy. Đó là những cái sử. Những phiền 
não, những tập khí, thói quen thúc đẩy mình suy nghĩ những 
điều rất kỳ, nói những lời rất bậy, hay làm những chuyện có 
hại cho mình và cho người khác. Đó là sử, là xúi dại. Có mười 
sử và mười kết gọi là thập triển thập sử. Khi buông bỏ được 
đam mê, cởi bỏ được những sử và kết thì 
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Thị vi trường xuất uyên, lúc đó mới thật sự ra khỏi vực sâu. 
Vực sâu là cái lâu nay mình ngụp lặn trong đó chưa ra khỏi. 
Ra khỏi được vực sâu thì rất khỏe! 


Bài kệ 31 

Dục ngã tri nhữ bổn 3x ®# #II 3# 
Ý dĩ tư tưởng sinh 5 bì R đã + 
Ngã bất tư tưởng nhữ 1 ^ RỊ 4l 3w 
Tức nhữ nhi bất hữu RI| 34 tí 4 ® 


Nữu ái dục ta ơi, ta biết số gác của mi rồi! Dục ú là từ ước muốn 
0à nhận thức sai lầm tà phát khởi. Naụ ta không còn ước uốn 
0à nhận thức sai lần uề1mi thì làm sao mi còn có thể phát sinh. 
Chúng ta đã được học điều nầy trong bài kệ trước, dưới một 
hình thức hơi khác. 

Dục ngã tri nhữ bổn: Đam mê của ta ơi! Ta biết được gốc 
gác của mi rồi, mi không làm gì được ta đâu. 

Trong kinh thường nói tới Ma vương, Ma vương hiện ra để 
đánh lừa Bụt, đánh lừa mình. Mỗi khi Ma vương hiện ra nói 
những câu rất ngọt, Bụt nhận ra được Ma vương, Bụt nói: 
“Tôi biết anh rồi!“ thì Ma vương chịu thua. Sau khi Bụt thành 
đạo, Bụt về thăm thành Ca Tỳ La Vệ, thấy tình trạng trong 
nước bê bối Ngài hơi buồn. Vua cha thì bất lực và các quan 
đại thần trong triều không có ai giỏi. Ngài vào ngồi thiển 
trong một khu rừng gần đó, Ma vương tới nói: 

- Đức Thế Tôn là một nhà chính trị đại tài. Nếu Ngài chịu 
khó ra làm chính trị thì thế nào cũng giải quyết được vấn đề 
của đất nước. 

Bụt nói: 


- Ta đã biết anh! Anh còn xúi dại ta nữa hả? 
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Ma vương mắc cỡ biến mất. Đó là những cái sai khiến mình, 
hấp dẫn mình, đánh vào tự ái của mình. Bụt nói: 

~ Ta muốn làm thầy tu, chứ không muốn làm chính trị. Ta đã 
bỏ ngôi vua, bây giờ không có lý ta lại trở lại làm vua. Làm 
thầy tu sướng hơn và ta giúp được nhiều người hơn. Anh 
không đánh lừa ta được đâu! 

Ma vương thất vọng quá biến mất. Thỉnh thoảng Ma vương 
cũng hiện ra dưới hình thức nầy hoặc dưới hình thức khác. 
Cái dục là Mara tới quyến rũ sư chú, sư cô: 

- Cái đó hay lắm, dễ thương lắm, tốt lắm! 

Mình nhìn nó rồi nói: 

- Ta biết mi rồi! My dear, Maral 

Mỗi chúng ta đều có Mara, nó cứ theo dụ mình. Mình phải 
nói chuyện với nó: “Mara yêu quí của ta ơi! Ta biết mi rồi, mi 
không làm gì ta được đâu!” Đó gọi là nhận diện đơn thuần. 
Chỉ nhận diện đơn thuần là đã có tự do rồi. 

Ý dĩ tư tưởng sinh: Tâm ý ái dục từ tư và tưởng mà sinh. Tư 
(cetana) là ước muốn (0olifion). Tưởng (samjñZ) là nhận thức 
(perception). 

Có tà tư (ý muốn sai lạc) và vọng tưởng (nhận thức sai lạc) 
thì mới sinh dục. Dục ý là do tư duy và tri giác mà sinh ra. 
Ngã bất tư tưởng nhữ: Nay ta không có ước muốn và tư duy 
sai lầm về ngươi 

Tức nhĩ nhi bất hữu, dù ngươi còn đó nhưng cũng như 
ngươi không có, ngươi không làm gì được ta. Bất hữu là 
không có. 

Khi con cá biết con mổi làm bằng plastic và có lưỡi câu ở 
trong thì con cá không đại gì cắn vào con mổi. Không có ước 
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muốn và nhận thức sai lầm thì con cá tự do bơi lội. Ăn thua 
là nhận thức của mình cả. 
Bài kệ 32 và 33 lặp lại ý mình đã học: 


Bài kệ 32 

Phạt thọ hốt hưu #® l 24 1 
Thọ sinh chư ác lái + ñã ñã 
Đoạn thọ tận chu lấn đãi äẽ ER 
Tỳ-kheo diệt độ kh E 


Đối câu ái dục tà khône đối tận gốc thì câu ái dục sẽ mọc trở lại. 
Đối câu ái dục mà tận số thì uị xuất sĩ đạt tới Niết Bàn. 

Phạt thọ hốt hưu, Thọ sinh chư ác: Nếu đốn cây không tận 
gốc thì cây sinh trở lại những cái ác. 

Đoạn thọ tận chu, Tỳ kheo diệt độ: Nếu đốn cây tận gốc 
thì vị Tỳ Kheo đạt tới Niết Bàn. Diệt độ là Niết Bàn. 


Bài kệ 33 

Phu bất phạt thọ %8 8i 
Thiểu đa dư thân +? # Bầ đi 
Tâm hệ ư thử !ùb Šã ]Ê HH, 
Như độc cầu mẫu ¡II †Š 3 


Nếi không chịu chặt câu ái dục thì cánh lá ái dục ít nhiều sẽ còn 
phát sinh. Tâm còn uướng uào ái dục thì người uấn còn như tmột 
con bê, luôn luôn cẩn đế 0ú me. 

Phu bất phạt thọ, Thiểu đa dư thân: Nếu không đốn cây ái 
dục thì nó ít hay nhiều vẫn còn phát sinh ra. 

Tâm hệ ư thử: Tâm mình còn bị ràng buộc vào nơi đó thì 
Như độc cầu mẫu, cũng giống như con bò con không có tự 
do chỉ quanh quẩn đi theo bò mẹ. Mình đi quanh quấn theo 
đối tượng ái dục của mình mà không thoát ra được. Đối 
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tượng đó có thể là ma túy, là rượu chè, là ái dục. Mình không 
phải là một bậc trượng phu, mình không phải là anh hùng tại 
vì mình không biết cách sử dụng thanh gươm hay nếu có 
cũng chỉ dùng thanh gươm bằng gỗ. Làm sao có thể đoạn đứt 
mọi não phiền! 


œ-##-& 
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Giảng kinh 
Rong Chơi Trời Phương Ngoại 
Phẩm 36, Nê Hoàn 
Pháp cú Bắc truyền (T 210) 
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Giảng kinh Rong Chơi Trời Phương Ngoại 
Phần 1 


Đâu là bài pháp thoại Sư Ông giảng uào ngàu 17 tháng 6 năm 
2010, tại thiển đường Nước Tĩnh, chùa Pháp Vân, xóm Thượng 
Làng Mai trước khi khóa tu mùa hè diễn ra. Sau khóa tu mùa hè, 
Sư Ông ñã tiếp tục giảng uà đã giảng xong kinh nàu. Tất cả có đến 
trười bài pháp thoại. Sau khi giảng xong, Sư Ông cũng đã bắt đầu 
giảng một phẩm tương đương trong kinh Pháp Tập Yếu Tụng, 
cũne uề chủ đề Niết bàn. Học xong phẩm Nê Hoàn trong kinh 
Pháp Cú, bạn có thểbắt âu học phẩm Viên Tịch trong kinh Pháp 
Tập Yếu Tụng để có cơ hội so sánh hai kinh. 

Kinh Rong Chơi Trời Phương Ngoại là một phẩm của Kinh 
Pháp Cú Hán tạng có tên là Nê Hoàn Phẩm. Nê Hoàn là Niết 
bàn (Nrrvana, Nibbana). Trong bản dịch, chúng ta có chữ trời 
phương ngoại. Trời phương ngoại là cái không gian vượt ra 
ngoài không gian, chữ Hán gọi là thiên ngoại thiên hay 
phương ngoại phương. Phương là không gian, phương ngoại 
là ngoài không gian, nghĩa là không gian nằm ngoài không 
gian. Chúng ta sống trong không gian này, tuy bao la nhưng 
vẫn còn tù túng, tại vì không gian và thời gian ở đây được 
kết hợp với nhau. Đây là không gian của sinh, của diệt, của 
còn, của mất, của trên, của dưới, của trước, của sau. Trong 
không gian đó chúng ta vẫn chưa cảm thấy thật sự thoải mái. 
Chúng ta học được trong đạo Bụt rằng không gian và thời 
gian mà trong đó chúng ta sống không hắn là một thực tại 
khách quan nằm ngoài tâm thức mà là một sáng tạo phẩm 
của tâm thức. Phương ngoại là một không gian khác vượt 
thoát không gian và thời gian của tâm thức. Không gian này 
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bao la hơn. Trong đó không có sinh, không có diệt, không có 
tới, không có đi, không có còn, không có mất. Ở trong không 
gian ấy chúng ta thấy thoải mái hơn nhiều. Ngoại là ngoài, 
phương ngoại là vượt thoát không gian. Ngoài trời còn có 
trời ngoài không gian còn có không gian. Rong chơi trời 
phương ngoại là đi chơi trong thế giới không gian ngoài 
không gian. Trong thế giới đó không có ta và không có người, 
không có sự phân biệt kỳ thị. Không gian đó bao la vô cùng, 
gọi là Niết bàn. Thường thì chúng ta nói Niết bàn là một cái 
gì không thể diễn tả được bằng ngôn ngữ và ý niệm. Chúng 
ta không thể nói gì về Niết bàn, không thể có khái niệm về 
Niết bàn. Nó nằm ngoài tư duy và ngôn ngữ của mình. Nói 
về Niết bàn là nói chỉ để mà chơi, tại vì Niết bàn không thể 
diễn tả được bằng ngôn từ và khái niệm. Thế nhưng Bụt đã 
có nói về Niết bàn và chư Tổ cũng đã từng nói về Niết bàn. 
Các ngài đã làm một chuyện tưởng chừng như không thể nào 
làm được. Vì thương nên các ngài đã ráng nói một chút về 
niết bàn và biết rằng trong khi nói, người nói phải rất cẩn 
thận vì người nghe có thể nắm lấy và kẹt vào những gì mà 
mình nói. Người nói phải có nghệ thuật nói để giúp cho 
người nghe đừng kẹt vào những điều mà mình nói. Các Tổ 
đã tìm cách nói cho khéo. Là người nghe mình cũng phải 
nghe cho khéo, nếu không thì mình sẽ bị kẹt ngay vào những 
điều Bụt và các Tổ nói. Người nói và người nghe đều phải có 
cố gắng. Khi học Kinh Niết Bàn, chúng ta phải có thái độ như 
vậy. Đó là điều rất quan trọng! 


Rong chơi có nghĩa là đi chơi, là không còn vướng bận gì nữa, 
tiếng Anh dịch là enjou your time, enjo ourselƒ. Trời phương 
ngoại tiếng Anh là fhe ultimate. Rong chơi trời phương ngoại 
là enjou the skụ (hay là space) oƒ the ultimate. Hãy thích thú 
rong chơi trong bản môn, tại vì trong đó không có sinh, 
không có diệt, không có lo lắng sầu khổ, không có có, cũng 
không có không. 
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Trong thần học Cơ Đốc giáo người ta cũng đã bàn rất nhiều 
về Thượng đế. Thượng đế là một cái gì không thể diễn tả 
được bằng lời nói, không thể khái niệm được bằng tâm thức. 
Tất cả những gì mình nói và nghĩ về Thượng đế đều sai, tại 
vì Thượng đế là cái tuyệt đối vượt thoát ra ngoài suy tư và 
ngôn ngữ. Nếu nghiên cứu Cơ Đốc giáo với một tinh thân 
thật cởi mở thì chúng ta thấy trong Cơ Đốc giáo cũng có cái 
tương đương với Niết bàn, đó là Thượng đế. Thượng đế 
không phải là tạo hóa sinh ra vạn vật mà là bản thể, là nền 
tảng của tất cả. Hiểu như vậy thì God (Thượng để) là bản thể. 
Trong Cơ Đốc giáo người ta có dùng danh từ “7esfine in God” 
nghĩa là nghỉ ngơi, nương tựa nơi Thượng Đế. Nếu dịch theo 
ngôn ngữ Thiên Chúa giáo, chúng ta có thể gọi kinh này là 
kinh “Resfing ín Goä“. God là bản môn, resting là quay về 
nương tựa. “Resting in God“ cũng là “The sufra 0n eHj0U1nent 
0ƒ the ultimate“ (Rong chơi trời phương ngoại). 


Chúng ta có thể học kinh này bằng thái độ của một nhà khoa 
học hay thái độ của một tín đồ. Nhà khoa học cho rằng học 
với thái độ của một tín đồ thì không thể nào khách quan được 
tại vì hễ Thượng Đế, chúa Jésus hay Bụt nói gì thì chúng ta 
phải nhất luật tin theo mà không cần đặt câu hỏi. Như vậy là 
trái với tỉnh thần khoa học. Học với tư cách một tín đồ, một 
đệ tử là không hay! Nhưng xét cho kỹ, học với tư cách một 
tín đồ cũng có cái hay của nó. Trước hết mình có niềm tin nơi 
thầy của mình. Khi có niềm tin thì mình không hời hợt bác 
bỏ ngay cái mình chưa hiểu. Nếu nhìn bằng con mắt dò xét, 
nghi ngờ, đặt câu hỏi thì có thể mình không thiết lập được 
liên hệ tốt với thầy, với người nói. Do đó sự tiếp thu có thể 
yếu kém. Sự liên hệ thầy trò, liên hệ tín đồ có thể là một điều 
tốt. Cái hiểu không phải chỉ do trí năng mà thôi, đôi khi mình 
có thể hiểu bằng con tỉm của mình. Tâm của mình không chỉ 
là đầu óc, tâm của mình còn là trái tim nữa. Nhiều khi con 
tim có những tuệ giác, những lý luận của nó. 
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Trong đạo Bụt có nói đến khả năng quyết trạch, so sánh, đối 
chiếu gọi là tỷ lượng, trong đó có quy nạp (inducfion) và diễn 
dịch (deduction). Khoa học dùng tâm mình để quy nạp, diễn 
dịch. Ví dụ chúng ta nói: Tất cả loài sinh vật đều phải chết. 
Con người là một loài sinh vật, vì vậy con người cũng phải 
chết. Đó là lý luận, là tỷ lượng. 


Ngoài ra chúng ta có một khả năng nhận thức khác, không 
cần phải đi ngang qua lý luận, gọi là hiện lượng tức là nhận 
thức trực tiếp (đirect percepHon), không cần đi qua lý luận. 
Đây là một khả năng tuyệt vời, nhiều khi tự nhiên mình đạt 
tới sự thật mà không cần phân tích, suy nghĩ và lý luận. 
Trong sự giác ngộ phần hiện lượng rất quan trọng, giác ngộ 
mà không cần phải đi ngang qua môi giới của suy luận. Đó 
là một loại trực giác (íntuition). 


Trong đạo Bụt cũng có nói tới một khả năng thứ ba gọi là 
thánh giáo lượng. Các bậc giác ngộ đã đi ngang qua những 
kinh nghiệm, họ đã thấy nên họ tìm cách chỉ lại cho chúng 
ta. Chúng ta chỉ cần nương trên tuệ giác của họ để tới cho 
mau mà khỏi phải lần mò đi tìm một mình. Đó gọi là thánh 
giáo lượng. Kinh là thánh giáo lượng, là những gì mà người 
đi trước đã đạt tới và tìm cách nói lại cho chúng ta. Nếu khéo 
léo, chúng ta có thể nương theo đó mà đạt được. Nhưng các 
ngài không đạt giúp cho mình mà các ngài chỉ có thể hướng 
dẫn để mình phải tự đạt lấy. Ví dụ, chúng ta chưa bao giờ ăn 
trái kiwi. Những người đã ăn nói với chúng ta rằng trái kiwi 
không giống trái cam, trái quít, nó nhỏ bằng quả trứng, vỏ có 
lông, vị của nó chua chua, ngọt ngọt,... Người kia có ngồi nói 
như vậy cả ngày thì mình cũng không có được nhận thức trực 
tiếp về trái kiwi. Nhưng dù vậy, những gì người ấy nói cũng 
giúp cho mình rất nhiều. Minh biết trái kiwi không phải là 
trái cam hay trái quít và mình đỡ mất rất nhiều thì giờ. Khi 
thấy trái kiwi mình không ngồi lý luận nữa, mình lấy dao cắt 
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ra ăn và đạt tới nhận thức trực tiếp. Trong khoa học cũng có 
thánh giáo lượng. Có những nhà khoa học đi trước đã tìm ra 
và người đi sau chỉ cần kiểm chứng không cần phải mất công 
tìm tòi. Thánh giáo lượng ở đây là rất cần thiết. Khoa học mà 
kỳ thị tôn giáo là một điều không đúng. Là một đệ tử, một 
tín đồ, chúng ta thừa hưởng thánh giáo lượng nhưng chúng 
ta cũng có thể lợi dụng được phương pháp của khoa học. 
Khoa học có thể giúp cho chúng ta rất nhiều. Ví dụ như trong 
kinh “Rong chơi trời phương ngoại”, nếu có phương pháp 
khoa học chúng ta sẽ tìm ra được ý nào là ý của Bụt và ý nào 
là của chư Tổ thêm vào. Bụt nói, chư Tổ ghi lại bằng cái hiểu 
của mình nên những câu ghi chép lại đó phản ảnh cái thấy 
của chư Tổ nhiều hơn là cái thấy của Bụt. Nếu có thái độ khoa 
học, mình có thể lọc ra ý của chư Tổ để nắm lấy ý của Bụt. 
Hơn nữa có thể có sự vụng về hay có khuyết điểm trong khi 
trao truyền. Thí dụ “Đường xưa mây trắng” mà ta nghe hấp 
tấp thành ra “Áo sơ mi trắng”. 


Nhờ có phương pháp của khoa học nên chúng ta có thể lượm 
ra những sai lầm và phục hồi lại cái nghĩa cũ. Bây giờ ngành 
khảo cổ học và văn bản học có thể giúp được rất nhiều cho 
việc đó. Trong khi học chúng ta phải áp dụng thêm thái độ 
của nhà khoa học chứ không chỉ có thái độ của một tín đồ. 
Có thể trong kinh có những điều không ăn khớp với nhau. 
Không ăn khớp với nhau không hẳn là trái chống nhau. 


Trong đạo Bụt có hai loại sự thật: sự thật tuyệt đối (chân để) 
và sự thật tương đối (tục đế). Sự thật tuyệt đối còn được gọi 
là chân đế hay đệ nhất nghĩa đế. Những kinh diễn tả được sự 
thật tuyệt đối gọi là liễu nghĩa kinh. Còn sự thật nửa vời thì 
được gọi là sự thật tương đối. Những kinh Bụt dạy cho người 
sơ cơ (người mới học) diễn tả sự thật tương đối gọi là bất liễu 
nghĩa kinh, để giúp cho những người ấy dễ dàng hiểu được, 
rồi từ đó mới đi sâu hơn vào để tìm về sự thật tuyệt đối. 
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Trong tục đế có sinh, có diệt, có có, có không; nhưng trong 
chân đế thì không có sinh, không có diệt, không có có, không 
có không. Đứng về phương diện hình thức thì hai cái chống 
đối nhau, nhưng trên phương diện nội dung thì cái này giúp 
đưa tới cái kia. Đôi khi thấy có sự mâu thuẫn trong kinh, 
chúng ta đừng ngạc nhiên, đừng cho là kinh nói không thống 
nhất. 


Khi dựng lên Kinh Niết Bàn, các Tổ đã lấy những lời Bụt nói 
về Niết Bàn ở các kinh khác rồi tóm tắt lại. Có thể trong kinh 
có vài câu còn mang hương vị tục đế nên chúng ta phải hiểu 
rằng cái này không chống đối cái kia mà là bước thứ nhất để 
đưa tới bước thứ hai. Đó là tất cả những điều chư Tổ dặn dò, 
là người học Phật chúng ta phải rất cẩn thận. 


Trong Phật học chúng ta có bốn nguyên tắc để căn cứ gọi là 
tứ y: 

1. Y liễu nghĩa kinh bất y bất liễu nghĩa kinh: Chỉ căn cứ 
vào kinh liễu nghĩa và không căn cứ vào kinh không liễu 
nghĩa. Chúng ta có thể dùng kinh bất liễu nhưng đừng nên 
cho nó là kinh liễu nghĩa 

2. Y pháp bất y nhân: Căn cứ vào pháp, đừng nên căn cứ 
vào người. Đôi khi có một người tuy đã là giáo thọ nhưng sự 
thực tập của vị ấy không biểu lộ được Pháp một cách hoàn 
mỹ. Có thể vị ấy giảng về uy nghi rất hay nhưng chính vị ấy 
lại thực tập uy nghi chưa hay gì mấy, thậm chí vị ấy còn hơi 
khó chịu, nhưng vì vị ấy nắm vững được giáo lý nên mình 
phải chịu khó nhẫn nại để học cho được giáo pháp mà vị ấy 
đang có. Nương vào pháp mà đừng nương vào người, nếu 
chê người thì mình sẽ mất pháp. Khi giảng về “y pháp bất y 
nhân” các Tổ dùng một hình ảnh rất vui: Trong một thùng 
rác có một viên ngọc. Nếu muốn có viên ngọc thì mình phải 
chịu, thọc hai bàn tay vào thùng rác bẩn để lấy viên ngọc ra. 
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Hồi còn là sa di tôi đã được học y pháp mà không y nhân, y 
vào kinh liễu nghĩa mà không y vào những kinh bất liễu 
nghĩa. 


3. Y nghĩa bất y ngữ: Nương vào nghĩa lý của kinh mà đừng 
bị kẹt vào danh từ. Phải nghe và hiểu được ý nghĩa tiểm tàng 
trong lời nói. 


4. Y trí bất y thức: Thức là nhận thức, là tâm thức của mình. 
Tâm thức đó có thể bị màn phiền não vô minh che lấp nên nó 
không thật trong sáng. Khi đã lấy đi được sự giận hờn, si mê, 
ganh tị thì mình có trí, mình sáng suốt hơn nhiều. Học hay 
nghiên cứu kinh bằng tâm thức còn mang nặng đam mê, giận 
hờn thì sẽ không đạt được. Vì vậy trong khi học kinh chúng 
ta phải dùng trí nhiều hơn dùng thức. 


Đó là bốn nguyên tắc nương tựa trong khi học kinh gọi là tứ 
y. Chúng ta đã nghe nói về phương pháp học hỏi, nghiên 
cứu. Người đời gọi là phương pháp học. Nắm vững được 
phương pháp chúng ta mới có thể đi sâu và đi xa. Bây giờ 
chúng ta hãy đi vào bài kệ đầu: 


Bài kệ 1 

Nhẫn vi tối tự thủ Ấm Z9 8x HẠT 
Nê hoàn Phật xưng thượng ⁄E 3B f# fR L 
Xả gia bất phạm giới tà % 1U # 
Tức tâm vô sở hại 8ù #1 


Nhấn là biện pháp hau nhất để tự bảo hộ. Niết bàn là cái mà Bụt 
khen nreơi là cao đẹp nhất. Buông bỏ nếp sống trần tục, sống đời 
phạm hạnh, không phạm giới, Làm lắng dịu được tâm ú, thì không 
có øì có thểxâm phạm được đến tình. 

Trong chúng ta có sự sợ hãi; chúng ta sợ những tai nạn, 
những mưu mô ác độc xâm phạm tới mình. Sống trong sự sợ 
hãi, chúng ta không thể nào có hạnh phúc. Ngay trong câu 
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đầu Bụt đã dạy cho chúng ta sống như thế nào để đừng sợ 
hãi và cảm thấy an toàn. Đó là bước đầu đi vào Niết bàn. Bởi 
vì Niết bàn trước hết là sự an ổn. 


Nhẫn là biện pháp hay nhất để tự bảo hộ. Nhẫn là sự chấp 
nhận. Chấp nhận được rồi thì mình sẽ có sức mạnh để đi tới 
và vượt thắng. Niết bàn là cái mà Bụt khen ngợi là cao đẹp 
nhất. Buông bỏ nếp sống trần tục, sống đời sống phạm hạnh, 
đừng phạm giới. Biết cách làm lắng dịu tâm ý. Lúc đó an ninh 
của mình sẽ lớn lên và mình bắt đầu nếm được cái an ổn của 
Niết bàn. 

Ngoài đời, muốn làm giàu người ta đua nhau quảng cáo: “Có 
được chiếc xe hơi này quý vị sẽ là người hạnh phúc nhất”; 
“Máy tính của chúng tôi là loại máy tối tân, nó chứa đựng cả 
một thiên đường trong đó, nó sẽ giúp quý vị biến cái không 
thể thành cái có thể,... 

Niết bàn không phải là một hóa phẩm mà chúng ta đem đi 
bán. Chủ nghĩa xã hội Mác-xít cũng hứa hẹn một thiên đường 
cộng sản. Nếu muốn mình có thể mua và trở thành đảng 
viên. Mỗi tôn giáo có thể bán một Thiên đường hay một Tịnh 
độ, một Niết bàn. Nhưng Niết bàn có phải là một món hàng 
mà Bụt và chư Tổ muốn đem bán cho chúng ta hay không? 
Nó có phải là một cái giống như cái thiên đường của Xã hội 
chủ nghĩa hay như một túp lều tranh có một trái tim vàng mà 
người ta tìm cách bán cho mình hay không? “ Nếu ông theo 
đạo của tôi, nếu ông trở thành một thành phần trong tổ chức 
giáo hội của tôi, thì sau khi chết ông sẽ có Niết bàn, sẽ có 
Thiên quốc.” Niết bàn có phải là một món hàng như vậy hay 
không? Chúng ta thấy ngay một cách rõ ràng là không phải. 
Theo Kinh Niết Bàn thì Niết bàn là cái đã có sẵn rồi, mình 
không phải mua: Tôi không bán gì cho anh cả. Cái đó đã có 
sẵn. Nếu biết tiếp xúc thì tự nhiên anh sẽ được hưởng cái đó. 
Nó như không khí tươi mát của buổi ban mai đã có sẵn, anh 
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chỉ cần mở cửa sổ hoặc đi ra ngoài là anh có thể hưởng được. 
Chư Bụt, chư Tổ chỉ tìm cách chỉ giúp cho mình thấy mà thôi. 
Nếu khéo léo một chút thì mình có thể bước ra và rong chơi 
trong trời phương ngoại. 

Thiên quốc hay thiên đường xã hội chủ nghĩa là những cái 
thuộc về tương lai. Mình phải mua tự bây giờ nhưng trong 
tương lai hàng mới được giao. Niết bàn thì không như vậy. 
Niết bàn có liền ngay bây giờ, không cần đợi tương lai và 
cũng không cần phải quảng cáo. 


Nhẫn là biện pháp hay nhất để tự bảo hộ. Bài kệ thứ nhất bắt 
đầu bằng chữ nhẫn. Chúng ta ngạc nhiên, tại sao Kinh Niết 
Bàn lại bắt đầu bằng nhẫn nhục ba la mật? Nhẫn, tiếng Phạn 
là ksanti, tiếng Việt là chiu đựng. Chữ chịu đựng rất hay! 
Chịu có nghĩa là có thể đồng ý được, có thể chấp nhận được 
mà không có khó khăn nhiều. Đựng có nghĩa là mang theo 
được, dung chứa được, đủ sức để tiếp nhận và dung chứa. Ví 
dụ chúng ta có một cái thùng có thể chịu đựng được hai mươi 
lăm gói mì. Tâm của mình cũng vậy. Tùy tâm của mình nhỏ 
hay lớn mà nó có thể chịu đựng được nhiều hay ít. Chiu đựng 
được thì không có đau khổ. Khi nghe chữ chịu đựng, có nhiều 
người hiểu theo nghĩa tiêu cực là cắn răng chịu đựng, nghĩa 
là trong sự chịu đựng này có khổ đau. Nhưng kỳ thực, hiểu 
theo đúng nghĩa của nó thì chữ chịu đựng có nghĩa là có khả 
năng chứa đựng được mà không cần phải cố gắng. Theo 
nguyên ngữ của chữ chịu đựng: chịu là đồng ý, đựng là có 
khả năng chứa đựng được. Tôi có thể mang anh, bỏ trọn anh 
vào trái tim của tôi mà không có vấn đề. 

Nhẫn là một trong sáu sự thực tập đưa chúng ta đến bờ giải 
thoát gọi là lục ba la mật. Trong kinh có một ví dụ rất hay về 
“chịu đựng”. Một hôm Bụt cầm một nắm muối thả vào một 
bát nước, khuấy lên và nói: “Tôi vừa bỏ một nắm muối vào 
bát nước, bát nước này rất mặn không sao uống được. Nhưng 
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nếu đem nắm muối ấy thả vào một dòng sông thì nó không 
đủ sức làm cho dòng sông mặn.” Dòng sông bao la, một nắm 
muối thả vào lòng nó không có nghĩa gì cả, nó có thể chịu và 
đựng được nắm muối mà không có khổ đau gì. Kinh nói: 
Nước chịu và đựng rất giỏi. Nhưng đất, lửa và gió cũng có 
khả năng chịu và đựng rất giỏi. Đó là những lời Bụt đã dạy 
Rahula: “Con hãy tập được như đất. Con hãy tập được như 
gió. Con hãy tập được như nước. Con hãy tập được như lửa. “ 
Đó là những lời Bụt dạy Rahula về nhẫn nhục ba la mật mà 
không cần sử dụng danh từ nhẫn. 

Khi trái tim của ta lớn thì dù có những khó khăn tới với ta, ta 
vẫn có thể chấp nhận được và chúng không đủ sức làm cho 
ta khổ. Còn nếu trái tim ta nhỏ xíu như hạt đậu phụng thì 
chuyện gì cũng có thể làm cho ta phiền lòng. 


Nhẫn ở đây có nghĩa là làm cho trái tìm ngày càng rộng lớn. 
Trái tim càng lớn thì sức dung chứa của nó càng nhiều và khổ 
đau càng nhỏ. Trái tim của Bụt là một trái tim không biên 
giới, gọi là vô lượng tâm. Khi trái tim của mình lớn bằng trái 
tim của Bụt thì không gì có thể làm cho mình bực tức, khổ 
đau được. Ai mình cũng có thể ôm được vào lòng. Đó gọi là 
nhẫn, là một cánh cửa mở ra để mình đi vào Niết bàn. 

Nhẫn vi tối tự thủ: Thủ là bảo hộ. Tự thủ là tự mình bảo hộ 
cho mình. Tối là hay nhất. Câu này nghĩa là: Nhẫn là phương 
pháp hay nhất để mình tự bảo hộ cho mình. Là học trò của 
Bụt, là người bạn đồng hành của Ngài, mình thử nhìn vào 
trái tim của mình để xem nó đã lớn chưa hay là nó còn nhỏ 
xíu. Nếu trái tim còn nhỏ xíu thì mình sẽ còn nhiều đau khổ. 
Trái tim mở lớn chừng nào thì mình có nhiều an lạc chừng 
đó. 

Giữa hai câu này có sự so sánh: nếu nhẫn là phương pháp 
hay nhất để tự bào hộ mình thì: 
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Nê hoàn Phật xưng thượng: Niết bàn là mục tiêu cao quí 
nhất đáng để cho mình đeo đuổi, là cái cao đẹp nhất mà mình 
có thể đạt tới được. Trong mình phải có cái ước muốn. Không 
muốn thì thôi mà hễ muốn thì phải muốn cho nhiều mới 
được. Mới bốn giờ sáng, trời bên ngoài sao trăng rất đẹp, cây 
cối thức dậy rì rào, hương đêm rất thơm. Nếu muốn, mình 
có thể tung mền, mặc áo đi ra ngoài là có thể hưởng được 
hương đêm tỉnh khiết. Niết bàn cũng vậy, nó là một cái rất 
dễ chịu. Hạnh phúc mà nó đem lại rất lớn. Muốn hưởng được 
Niết bàn thì mình phải buông bỏ những hệ lụy tầm thường 
của cuộc đời. Một khi buông bỏ được những hệ lụy thì tự 
nhiên Niết bàn có mặt. Cũng như khi buông bỏ cái mền ấm 
và sự lười biếng, mình mở tung cánh cửa bước ra ngoài thì 
trăng sao, gió mát liền có đó cho mình. Đừng muối cái ít hơn. 
Đã muốn thì phải muốn cái gì thật đẹp, thật lớn. Cái đẹp 
nhất, lớn nhất đó là Niết bàn. 

Ngay bài kệ mở đầu kinh đã rất hay: Nhẫn là biện pháp hay 
nhất để tự bảo hộ. Tự do là đối tượng cao đẹp nhất để mình 
theo đuổi. Niết bàn chính là tự do. 

Xả gia bất phạm giới: Những người xuất gia không phạm 
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giới. 
Tức tâm vô sở hại: Nếu biết làm lắng dịu tâm ý thì không 
có gì có thể làm hại được mình. Tức có nghĩa là làm cho lắng 
địu, làm ngưng lại; chữ tức tương đương với chữ chỉ. Tâm 
mình có thể đang chạy theo những đam mê, hận thù, tâm 
mình có thể đang còn lo lắng sợ hãi; mình làm tâm êm dịu lại 
gọi là tức tâm. 

Samatha-oipassana là thiền. Thiền trước hết là làm ngưng lại, 
làm lắng dịu lại (thiển chỉ) để từ từ thấy rõ và đạt tới sự thật 
(thiền quán). Trong Kinh Quán Niệm Hơi Thở Đức Thế Tôn 
đã dạy nhiều phương pháp để giúp mình dừng lại và làm 
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lắng địu tâm. Tâm đã lắng dịu thì không có gì có thể làm hại 
hay xâm phạm tới mình được. 


Bài kệ 2 

Vô bệnh tối lợi ?# i5 ñx TlÍ 
Tri túc tối phú lữm 
Hậu vi tối hữu Em ®* 
Nê hoàn tối khoái 7E 3B 


Không bệnh là cái lợi tức lớn nhất 

Tri túc là cái siầu có to nhất 

Trung thực là neười bạn tốt nhát 

Niết bàn là cái hạnh phúc cao nhất. 

Vô bệnh tối lợi: Không bệnh là cái lợi tức lớn nhất. Đây là 
để đối trị cái tư duy của những nhà doanh thương, lúc nào 
cũng lo nghĩ tới lợi nhuận. Câu kinh này Bụt nói cho những 
nhà doanh thương nhưng cũng nói cho tất cả mọi người — 
những ai muốn có đồng ra đồng vào - một điều rất đơn giản: 
Sức khỏe là lợi tức lớn nhất. Đừng làm điều gì để hư hao sức 
khoẻ của mình. Và phải học những phương pháp để giữ gìn 
sức khỏe. 

Tri túc tối phú: Tri túc là cái giàu có to nhất. Ai là người giàu 
nhất? Người đó không phải là người có nhiều cổ phần trong 
thị trường chứng khoán. Khi giá trị chứng khoán xuống thì 
người đó cũng trở nên nghèo. Nhất là trong thời đại khủng 
hoảng kinh tế, hôm nay mình có thể giàu nhưng ngày mai 
mình có thể không giàu nữa. Trong cái nhìn của người giác 
ngộ thì tri túc là cái giàu có lớn nhất. Tri túc (samfusfa) cũng 
là một yếu tố của Niết bàn. Minh biết từng đó đã là đủ cho 
mình. Mình đã có đủ điều kiện để có hạnh phúc, mình không 
cần thêm gì nữa. Tự nhiên mình trở thành người giàu nhất 
trên đời. Nếu muốn mình có thể làm người giàu nhất trên 
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đời, với điều kiện là phải biết thực tập tri túc. “Tôi có ba y và 
một bình bát, vậy là giàu quá rồi! Tôi có gốc cây, có cái võng, 
tôi giàu quá!” Kinh dạy những điều rất thực tế, không mơ 
tưởng tới một thiên đường tương lai. 


Hậu vi tối hữu: Trung thực là người bạn tốt nhất. Hậu là 
dày. Người có hậu là người có tình, cái tình và cái nghĩa của 
người đó rất dày. Người đó rất trung thực, những người khác 
có thể nương tựa được. 


Người bạn tốt nhất không phải là người có quyền hành để 
mình có thể dựa vào trong lúc khó khăn. Khi mình gặp tai 
nạn, có khi người đó không dám lên tiếng bênh vực tại vì 
người đó sợ mất quyền. Người bạn thân thiết nhất không 
phải là người bạn có quyền hành, có giàu sang. Trung thực 
chính là người bạn tốt nhất. Đây là một bài học rất thực tế. 
Nê hoàn tối khoái: Niết bàn là hạnh phúc cao nhất. Khoái 
được dịch ra tiếng Anh là đelieht, happiness. Đây là một kinh 
nghiệm. Người nói lên câu này đã được hưởng Niết bàn. Nếu 
những cái khác người đó đã nói đúng thì cái này người đó 
cũng nói đúng. 


Bài kệ 3 

Cơ vi đại bệnh Ñ\ Z4 Xã 
Hành vi tối khổ {T Z5 mm 
Di đế tri thử B ñ #I I, 
Nê hoàn tối lạc } RE 


Đối là cái bệnh khó chịu Äđựne nhất. 

Các pháp hữu 0i là cái sâu khổ ñau nhiều nhất. 

Cứ nhìn uào sự thực mà tìm hiểu 

Thì Niết bàn là cái lạc thú lớn nhất. 

Cơ vi đại bệnh: Đói là cái bệnh khó chịu đựng nhất. Ở đây 
chưa có vị nào đã từng trải qua một cơn đói thực sự đâu. Bảy 
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tám giờ tối chưa được ăn chưa phải là đói. Nhịn ăn mười, 
mười lăm ngày để thanh lọc cơ thể chưa gọi là đói. Phải đói 
cả mấy tháng trời không có ăn, đó mới thật là đói. Khi ấy mới 
thấm thía được nỗi thống khổ của cái đói. 

Hành vi tối khổ: Các pháp hữu vi (các hành) là cái gây khổ 
đau nhiều nhất. Hành tiếng Phạn là samskãra. Trước hết hành 
có nghĩa là tất cả các pháp, các hiện tượng, tất cả pháp hữu 
vi như núi, sông, cây cỏ, đất đá, con người, thú vật, đều là 
hành. Các pháp nương vào nhau mà biểu hiện ra thì gọi là 
hành. Các hành đều vô thường và vô ngã. Các pháp hữu vi 
là mặt trái của Niết bàn. Niết bàn là vô vi. Các pháp hữu vi 
vì có sinh, có diệt, có qua có lại, có còn, có mất nên gây nên 
nhiều khổ đau. Nhưng khi tiếp xúc thật sâu với các pháp hữu 
vi thì chúng ta chạm tới Niết bàn. Chạm vào Niết bàn thì 
chạm vào pháp vô vi (2sarnskrta). Chạm vào cái vô vi thì 
không còn lên xuống, sinh diệt nữa. 


Sóng là một pháp hữu vi có lên, có xuống, có có, có không. 
Nhưng khi sóng biết trở về và tìm ra được mình là nước, biết 
rõ mình là một pháp vô vi rồi thì nó hết sợ, lên cũng vui mà 
xuống nó cũng vui. Hành là các pháp hữu vi ngược lại với 
Niết bàn, là một pháp vô vi. Thật ra các hành không phải là 
nguyên do chính của khổ đau. Nguyên do chính của khổ đau 
là nhận thức sai lầm của chúng ta về các hành: chúng vô 
thường và vô ngã mà chúng ta cứ tưởng chúng là thường và 
là ngã, cho nên chúng ta khổ. Nếu nhìn sâu vào bản chất của 
chúng và thấy được tự tánh Niết bàn vô vi trong chúng thì 
chúng không còn làm cho chúng ta đau khổ nữa. 

Minh tiếp xúc với Niết bàn bằng cách tiếp xúc với các pháp 
hữu vi cũng như mình tiếp xúc với nước bằng cách tiếp xúc 
với sóng. 


Di đế tri thử: Lấy sự thật mà xét thì 
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Nê hoàn tối lạc: Niết bàn là hạnh phúc lớn nhất. 


Còn tám ngày nữa chúng ta sẽ mở cửa cho thiền sinh các nước 
tới. Chúng ta hãy sửa soạn trái tim của mình cho lớn để có 
đủ không gian thênh thang cho những người đến với chúng 
ta. Có thể có đến 4000 người tới rải rác trong vòng bốn tuần 
lễ. Chúng ta có bổn phận đem niềm vưi và hạnh phúc cho 
họ. Muốn được như vậy chúng ta phải đem lại hạnh phúc 
cho chúng ta trước. Anh chị em trong nhà phải nương tựa 
vào nhau. Nắm tay nhau trong tình huynh đệ, như thế thì 
chúng ta có thể làm hạnh phúc cho rất nhiều người trong 
vòng một tháng của khóa tu mùa hè. Các sư anh, sư chị lớn 
nên kể chuyện cho các sư em nghe, nhất là những sư em nào 
chưa từng được tham dự khóa tu mùa hè về những kinh 
nghiệm, những niềm vui, những công việc, những phương 
pháp làm hạnh phúc cho các bạn thiền sinh tới với mình. Khi 
có sự hòa thuận, có tình anh chị em, có hạnh phúc và niềm 
vưi trong tăng thân thì chúng ta làm hạnh phúc cho người 
khác rất dễ. 


Đọc kinh Rong Chơi Trời Phương Ngoại quí vị có cảm tưởng 
là mình đang đọc một bài thơ. Khi dịch kinh xong, tôi thấy 
rất biết ơn chư Tổ đã ngồi đọc hết các kinh rồi lấy những lời 
Bụt dạy rải rác trong tất cả các kinh về chủ đề Niết bàn để 
gom lại thành một kinh. Trong Kinh Pháp Cú bằng tiếng Päli 
không có Phẩm Niết Bàn. Phẩm Niết Bàn này chỉ có trong 
Kính Pháp Cú Hán tạng. 
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Phần 2 


Đâu là bài pháp thoại thiển sư giảng 0oào ngàu 01 tháng 07, 
năm 2010, tại thiển đường Hội Ngàn Sao, xớm Hạ, Làng 
Mai. 


Bài kệ 4 

Thiểu vãng thiện đạo ?b£Ðsã 
Thú ác đạo đa ÑW Rõ 3ä Z 
Như đế tri thử ñI Sỹ 2II IH, 
Nê hoàn tối an JÈ ›B s % 


Ở đời, ít người được đi trên nẻo thiện, 

Trone khi ấu, kẻ äi trên đường ác thì nhiêu. 

Cứ nhìn uào sự thực mà tìm hiểu 

Thì Niết bàn là nơi an toàn nhất. 

Thiểu vãng thiện đạo: Thiểu là số ít (thiểu số). Vãng là đi 
trên con đường (lai vãng). Thiện đạo là con đường tốt. 

Thú ác đạo đa: Trong khi đó, người hướng về con đường ác 
thì nhiều, đa số. Đạo là con đường (marea). Trong giáo lý Tứ 
diệu đế, con đường chánh là sự thật thứ tư. Thiện đạo ở đây 
là sự thật thứ tư, là con đường bát chánh. 


Sự thật thứ nhất là khổ đế (đuhkha) ® ñ8, sự thật thứ hai là 
tập đế % ñf (samudawa). Ác đạo là con đường ngược với thiện 
đạo. Vì vậy, sự thật thứ hai cũng là một loại con đường, 
nhưng không phải đường chánh mà là đường tà. Sự thật thứ 
ba là diệt đế (rodha) 38 ññ. và thứ tư là đạo đế (marea) 3Š 
ñữ. Đạo là con đường, ở đây là con đường lành gọi là thiện 
đạo, tức bát chánh đạo /\ 1E 3Š. 
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Samnudawa là gốc rễ của khổ đau, là nguyên do của khổ đau, 
là con đường đưa tới khổ đau. Saudawa cũng là một thứ đạo, 
một tà đạo 3ñ 3Š. Ít người đi trên con đường bát chánh đạo, 
nhiều người đi trên con đường bát tà đạo. Chúng ta phải hiểu 
như vậy mới đúng nghĩa của kinh. Nếu nói “ít người đi trên 
đường thiện, nhiều người đi trên đường ác” thì rất thường. 
Chúng ta phải hiểu kinh như vậy. Tại sao? Tại vì: 


Như đế tri thử: Chữ đế có nghĩa là sự thật (saf/a). Như đế là 
nhìn vào sự thật mà xét. Sự thật ở đây là Tứ đế (Bốn sự thật). 
Nhìn vào Tứ đế, mình thấy có bát chánh đạo và bát tà đạo. 
Chánh đạo đưa tới sự dập tắt khổ đau, tức đưa tới Niết bàn, 
hạnh phúc. Tà đạo đưa tới khổ đau, sinh tử. 


Câu “như đế tri thử” nói rất rõ: Nhìn vào sự thật qua lăng 
kính của Tứ diệu đế. Sự thật ở đây phải là Tứ diệu đế. Nhìn 
sự thật qua nhãn quan của Tứ diệu đế, chúng ta thấy rõ ràng: 
Những người đi trên đường bát chánh thì ít, những người đi 
trên con đường tà đạo thì nhiều. Và điều thứ ba chúng ta thấy 
được là: 


Nê hoàn tối an: Niết bàn là cái an toàn nhất. Khi đọc kinh, 
chúng ta thấy bốn câu kệ trên không có gì là lạ, nó quá đơn 
sơ ai cũng có thể hiểu được. Nhưng người học kinh cần phải 
có cái nhìn sâu hơn. Bài kệ nầy dựa trên giáo lý rất căn bản: 
Nhìn vào giáo lý Tứ diệu đế chúng ta thấy, người đi trên bát 
chánh đạo thì ít mà người đi trên bát tà đạo thì nhiều và ít ai 
thấy được rằng: Niết bàn là cái an toàn nhất. 


An toàn, có thể được dịch là saƒetu, sécurité, không có lo sợ. 
Nhưng chúng ta chỉ có thể hiểu được chữ an khi đối chiếu 
với bài kệ thứ hai và thứ ba. 

Trong bài kệ thứ hai nói: Niết bàn là cái hạnh phúc cao nhất. 
“Nê hoàn tối khoái”, khoái là khoái lạc. Tối khoái là exfreme 
happiness. Chữ khoái là một chữ rất cổ. Trong bài kệ thứ ba 
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nói: “Nê hoàn tối lạc”, có nghĩa: Niết bàn là cái lạc thú lớn 
nhất. Bài kệ thứ hai và thứ ba diễn tả Niết bàn là cái lạc thú, 
cái khoái lạc. 

Bài kệ thứ tư diễn tả Niết bàn là cái an toàn. Muốn tìm cái an 
toàn, chúng ta tìm tới Niết bàn. 


Bài kệ 5 

Tùng nhân sinh thiện it BỊ +: ®# 
Tùng nhân đọa ác IÈ [R Bễ Rã 
Do nhân nê hoàn EH BE 
Sở duyên diệc nhiên PT fẤ 7R ZÃ 


Các cối trời do tạo tác nhân lành mà tình được sinh lên, 
Các ác đạo cũng do ác nhân mà trình bị đọa xuống 

Niết bàn cũng như thế 

Do nhân duyên tu tập tà có Niết bàn. 

Trong nguyên văn chữ Hán không có chữ “cõi trời”. 


Tùng nhân sinh thiện: Do sự thực tập những điều lành mà 
được sinh lên các cõi lành. Ví dụ, Làng Mai là một cõi lành. 
Trong quá khứ, chắc mình có làm điều tốt nên được sinh ra 
trong Làng Mai. Làng Mai là một cối thiện. Không hắn là trên 
mây mới có cõi trời, chỗ nào không có khổ đau thì đều là cõi 
trời. 

Không phải ngẫu nhiên mà mình được sinh vào cõi thiện, 
phải do những nguyên nhân tích tụ trong quá khứ, nên bây 
giờ mình mới được sinh lên cõi thiện. Không phải trên trời 
mới có cõi trời, ngay ở dưới đất cũng có cõi trời. Nếu được 
sinh lên cõi trời, thì đó là do những nhân duyên, những hành 
động tốt trong quá khứ. 
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Tùng nhân đọa ác: Đọa là rơi xuống. Rơi xuống cõi ác. Nếu 
không tu, người đang ở cõi thiện rớt xuống cõi ác. Bị rơi 
xuống cõi hệ lụy là do nhân. 


Trong khi ở cõi trời, mình không chịu nhận diện những may 
mắn, hạnh phúc của mình. Mình coi thường, không giữ giới, 
đi ra ngoài không có đệ nhị thân. Đó là những nhân khiến 
mình rơi xuống cối ác. 

Hai câu kệ này xác nhận rằng: không có gì là ngẫu nhiên. 
Nếu mình được sinh ra ở một cối an lành, là do mình, do 
nhân duyên của mình. Nếu mình rơi xuống cõi hệ lụy, cũng 
là do nhân duyên của mình. 


Do nhân nê hoàn: Niết bàn cũng do nhân duyên mà có 
được. 


Sở duyên diệc nhiên: Trong vấn đề duyên khởi, cũng giống 
như trường hợp được sinh lên cõi thiện hay bị đọa xuống cõi 
ác; đi vào Niết bàn cũng do nhân duyên mà sinh ra. 


Điều chúng ta cần phải hiểu trong câu kinh là, Niết bàn 
không phải là một cái gì được tạo tác ra, tại vì Niết bàn là một 
pháp vô vi („nconditioned dharma), mà không phải là một 
hành ƒormation), hay một hữu vi pháp (conditioned dharma). 
Niết bàn không phải do những nguyên nhân tạo tác mà 
thành. Vì vậy, chữ “do nhân” không có nghĩa là những điều 
kiện làm ra Niết bàn. “Do nhân”, có nghĩa là do sự tu tập mà 
Niết bàn hiển lộ ra. Niết bàn không phải có do mình tu tập, 
mà nó đã có sẵn rồi, nếu có tu tập thì mình được hưởng. Chữ 
nhân ở đây không phải là những nhân duyên tới với nhau để 
làm cho Niết bàn biểu hiện ra, như bông hoa, như mặt trời... 
Nhân là do công phu tu tập mà mình hưởng được Niết bàn. 


Vào lúc bốn, năm giờ sáng, xóm Thượng trời rất trong, rất 
đẹp. Hương đêm rất thơm, tỉnh khiết. Mình trùm chăn ngủ, 
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chuông thỉnh mình không chịu dậy. Cảnh vật lung linh, 
huyền ảo, mầu nhiệm bên ngoài tượng trưng cho Niết bàn. 
Trùm chăn ngủ, thì mình không hưởng được Niết bàn. Khi 
có tiếng chuông hay sư anh tới kéo dậy, mình tung mền đứng 
lên, rửa mặt. Đó là nhân, là công phu tu tập. Không phải 
nhân đó làm ra Niết bàn. Niết bàn đã có sẵn ngoài trời, mình 
chỉ cần mặc áo ấm, mở cửa đi ra thì tiếp xúc được với sự mầu 
nhiệm của cảnh khuya ở xóm Thượng. Những nguyên do đó 
không tạo ra Niết bàn, mà chỉ giúp cho mình hưởng được 
Niết bàn đang sẵn có. Niết bàn là một pháp vô vi. 

Có những tông phái nói có nhiều pháp vô vi và có những 
tông phái nói chỉ có một pháp vô vi, đó là Niết bàn, còn các 
pháp khác đều là hữu vi. Tôi đi theo thuyết: Tất cả các pháp 
đều là hữu vi. Chỉ có một pháp vô vi, đó là Niết bàn. 

Câu “Do nhân nê hoàn” có thể bị hiểu lầm là Niết bàn cũng 
do nhân mà có. Niết bàn không có cũng không không, nó 
vượt ra khỏi ý niệm có và không, nó là pháp vô vi. 

Nếu nói về “Kinedơm oƒ Goi” (Thiên quốc của Thượng để) thì 
Kingdom of God đã có sẵn. Nhưng trong giây phút hiện tại, 
lúc đối thoại, nói chuyện với các bạn gốc Cơ đốc giáo, mình 
nói: Thiên quốc có mặt bây giờ và ở đây (The Kingdom is ơu 
or euer). Cũng như khi nói: Cảnh trời khuya mầu nhiệm của 
xóm Thượng có đó, sư em có muốn hưởng thì chỉ đi ra thôi. 
Nếu không đi ra bây giờ, thì làm gì hưởng được một bữa 
khuya mầu nhiệm như vậy? Nó có sẵn đó rồi, chỉ có chuyện 
mình có muốn hay không muốn, mình có khả năng hay 
không có khả năng. Hạnh phúc là một cái gì có thật đó, cái 
chính là mình có khả năng hưởng hạnh phúc hay không? Khả 
năng đó là nhân, do nhân. Nhân là khả năng tự giải phóng 
mình (ra khỏi chiếc chăn ấm), để được hưởng một bữa khuya 
mầu nhiệm trên xóm Thượng. 
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Chúng ta đi tới bài kệ thứ ó, một bài kệ rất đẹp trong kinh. 
Bài kệ 6 


Mi lộc y đã BỆ  {k $ỹ 
Điểu y hư không R tt §= 
Pháp quy kỳ báo 3š Êm HH $W 
Chân nhân quy diệt SARw 


Hướơu nai nương đồng quê. 

Chim chóc nương trời trâu. 

Sự uật nương phân biệt mà biểu hiện. 

Các bậc chân nhân nương uào Niết bàn để sống thánh thơi. 


Kinh hay như một bài thơ. Nếu không có rừng, thì nai không 
có hạnh phúc. Mình đem nai nhốt vào trong vườn bách thú 
hay nhốt vào trong lồng thì làm gì nai có được hạnh phúc? 
Nai chỉ có hạnh phúc, khi nó có thảnh thơi. Trong Tương Ứng 
Bộ, có một kinh rất ngắn nói về con nai: 


Một thuở nọ có nhiều vị khất sĩ kết hạ tại một khu rừng tại 
miền quê Kosala. Sau khi đã kết hạ ba tháng, các vị khất sĩ 
bắt đầu rời khu rừng để đi du hành. Một vị thiên giả trú ở 
khu rừng này thấy vắng bóng các vị khất sĩ, than thở, buồn 
bã nói lên một bài kệ sau đây: 

Hiôm naụ trone lòng ta 

Trống uắng không niềm 0ui. 

Những chỗ ngồi hôm qua 

Giờ đâu không ai noổi. 

Các bậc ña uăn ấy 

Thuuếi pháp thật là giỏi. 

Đệ tử Đức Thế Tôn 

Hiện äi đâu hết rồi ? 

Vị thiên giả ngồi khóc. Khi nghe bài kệ, một vị thiên giả khác 
đang có mặt, dùng một bài kệ khác để trả lời vị thiên giả kia: 


108 


Ho äi dâu hả ? 

Họ äi Ma kiệt Đà 

Ho äi Câu Tác La 

Còn những khất sĩ khác 
Thì đi uề Bạt Xà. 


Ma Kiệt Đà là Maeadha, Câu Tác La là Kosala, Bạt Xà là Vra7a. 


Như nai thoát bẫu sập 

Chạu nhảu khắp bốn phương. 

Đời sống người xuất gia 

Là thánh thơi như thế: 

Con nai không muốn bị nhốt, nó muốn thảnh thơi thôi, và nó 
nương vào đồng quê. 


Mi lộc ư đã: Nai thì nương vào đồng quê. 

Điểu y hư không: Chim chóc thì nương vào hư không. 
Không có không gian thì chim làm gì có hạnh phúc. Chỉ cần 
nhìn nó bay vút lên cao là mình thấy hạnh phúc của con chim 
rồi. 

Hươu nai có chỗ hạnh phúc của nó và chim chóc cũng có chỗ 
hạnh phúc của nó. 


Pháp quy kỳ báo: Bốn chữ nây là cả một vấn đề. 


Trong một ấn bản khác của Đại Tạng kinh, chữ “kỳ báo” được 
thay bằng chữ “phân biệt”, Pháp quy phân biệt. Có lẽ người 
chép kinh không hiểu “Pháp quy phân biệt” là gì, nên sửa lại 
là “Pháp quy kỳ báo”. Đây là tam sao thất bản. Cũng như 
trong ấn bản Truyện Kiều mới, người ta không hiểu được cụ 
Nguyễn Du, nên họ sửa lại văn của cụ. Khi Thúy Kiều đang 
ở trong Quan Âm Các, cụ Nguyễn Du viết: 

Sớm trưa lá bối phiến tmâu 

Ngon đèn điển neuuêt tiếng chàu riện sương. 
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Cụ Nguyễn Du viết chữ “phiến mây” rõ ràng. Nhưng người 
in Truyện Kiều nghĩ phiến mây là gì, trong chùa thì chỉ có 
phướn thôi nên viết là phướn mây. Lá bối là đọc kinh. Là 
người tu, buổi sáng, buổi trưa mình đọc kinh và buổi tối 
mình thỉnh chuông. Trong chùa có một cái chuông hình đám 
mây gọi là vân bản. Phiến mây là vân bản. 

Câu “Pháp quy kỳ báo” thì dễ hiểu: các pháp do quả báo của 
nó mà có. Làm lành có lành, làm dữ có dữ. Vì vậy, pháp quay 
trở về quả báo của nó. Chép như vậy không sai với đạo lý: 
cái gì cũng có nhân có quả, có nghiệp, có báo. 

Nhưng trong văn mạch của kinh, thì câu “pháp quy kỳ báo” 
đó không dính. Vì vậy chúng ta lấy lại chữ “phân biệt” trong 
ấn bản khác của Đại Tạng kinh. Chúng ta đọc là: 


Pháp quy phân biệt: Sự vật nương phân biệt mà biểu hiện. 
Phân biệt, được dịch từ chữ ơikalpa. Chữ 0ikalpa có khi được 
dịch là biến kế, tức tâm thức của mình phân biệt. 


Trong “Duy thức tam thập tụng” có bài kệ: 
Thị chư thức chuuển biến 

Phần biệt, sở phần biệt. 

Đây là bản dịch của thầy Huyền Trang. 


Trong nguyên văn chữ Phạn là: Sự chuyển biến của thức là 
sự phân biệt. The mamiƒfestaion 0oƑ coHsciousness is 
điscrimination. Khi thức chuyển biến thì trở thành ra sự phân 
biệt (oikalpa). Viƒfñana-parinama uikalpa. 


Theo nguyên tắc, phải dịch như thế nây: Sự chuyển biến của 
thức tức là phân biệt. Nhưng thầy Huyền Trang ngưng ở chữ 
chuyển biến và cho chữ phân biệt xuống dưới nên có thể có 
sự hiểu lầm. Phân biệt có hai thứ: năng phân biệt và sở phân 
biệt, tức chủ thể và đối tượng. Rồi người ta tưởng chủ thể và 
đối tượng là hai cái khác nhau, không thể tách rời nhau. 
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Trong buổi pháp thoại vừa rồi tại Viện Phật Học Ứng Dụng 
Âu Châu, tôi có lấy ví dụ đồng 2 euro. Nó có hai mặt, một 
mặt trái và một mặt phải. Nhưng cả trái, cả phải đều do chất 
đồng của đồng euro làm ra. 


Thức là chất đồng, là chất kim khí và khi chuyển biến thì nó 
trở thành hai mặt, mặt trái và mặt phải của đồng euro. Đó là 
sự phân biệt. Chính sự chuyển hóa của thức trở thành ra sự 
phân biệt. 

Câu kinh này rất sâu, rất uyên áo. Mình không biết tự tánh 
(true niature) của các pháp như thế nào, nhưng cái mình nhận 
thức được bằng tâm của mình chỉ là phân biệt (ơikalpa). Cây 
cối, ánh sáng mặt trời, cái bàn,... chỉ là biểu hiện của tâm 
thức. Tâm thức thấy nó như vậy, nhưng chưa chắc nó đã như 
vậy. Nó là biến kế, là phân biệt. Tâm nhận thức như vậy, 
nhưng chưa chắc là như vậy. Nhìn người kia, mình tưởng 
mình nắm được người kia, nhưng kỳ thực mình chỉ nắm 
những nhận thức của mình về người kia thôi. Hình ảnh của 
người kia là nhận thức của mình. Mình tưởng mình biết mặt 
trời là một cái gì, nhưng thật ra mặt trời trong nhận thức 
mình chẳng qua chỉ là một sáng tạo phẩm của tâm thức 
(mental construction). 


Các nhà khoa học lượng tử (guantum tmachanics) cũng đang 
tìm mọi cách để thấy được bản chất của các điện tử, các lượng 
tử (nature 0ƒ the quantum). Họ có thể đạt tới được cái bản chất, 
cái tự thân (suabhzua) của quantumn hay không? Đạo Phật nói 
không thể đạt được. Dùng trí óc phân biệt thì mình thấy tâm 
của mình nhiều hơn là thấy sự thật. Quania đó tùy theo tâm 
thức của mình mà hiện ra như thế này hay như thế kia. Có 
khi nó hiện ra như một cái sóng, có khi nó hiện ra như một 
cái hạt. Tùy theo tâm của mình, mình đặt câu hỏi thế này thì 
nó hiện ra như cái hạt, mình đặt câu hỏi cách khác thì nó hiện 
ra như đợt sóng. Vì vậy, các pháp là do phân biệt mà có. Câu 
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“sự vật do tâm thức mà biểu hiện” rất hay. Các nhà khoa học 
phải nghiên cứu nó. 
Quan niệm “sự vật là một cái riêng và tâm thức là một cái 


^ ”⁄ 


riêng, hai cái tồn tại độc lập” là một sai lầm căn bản. 


Câu kinh “Pháp quy phân biệt” rất sâu! Lãnh vực của các 
pháp là tâm thức. Nhà của hươu nai là đồng quê, nhà của 
chim chóc là không gian, nhà của sự vật là tâm thức, tâm 
chứa hết tất cả các pháp. Còn người tu, nhà của người tu ở 
đâu? 


Chân nhân quy diệt: Chân nhân là người tu. Chân là thiệt, 
nhân người. Một người muốn sống thật đời sống của mình, 
gọi là chân nhân. 


Chân nhân là một danh từ rất hay của Lão giáo, Khổng giáo. 
Cư sĩ Chi Khiêm cũng như thầy Tăng Hội là những người rất 
can đảm. Họ đã sử dụng những danh từ của Khổng giáo hoặc 
của Lão giáo để dịch kinh. Thiền sư Lâm Tế cũng dùng chữ 
chân nhân, vô vị chân nhân, tức con người thật, không có vị 
trí. Người tu, trước hết là con người muốn sống thật với 
mình, không giả dối, không đeo mặt nạ. 


Chân nhân là những bậc thánh. Chỗ nương tựa của họ là Niết 
bàn. Nếu con nai có chỗ thích thú của nó là đồng quê, nếu 
con chim có chỗ thích thú của nó là không gian, thì người tu 
có chỗ thích thú của họ là Niết bàn. Niết bàn là cái đã có sẵn, 
mình đang ở Niết bàn, chỉ có điều là mình không trở về được 
thôi. 

Làng Mai mình hay có một ví dụ đơn sơ là nước và sóng. 
Sống đời sống của một đợt sóng thì mình lao đao, sợ hãi tại 
vì đợt sóng phải đi lên đi xuống, có sinh có diệt, có có có 
không. Rất khó sống đời sống của một đợt sóng, mình thấy 
rất rõ. Nhưng khi đợt sóng khám phá ra mình là nước, thì nó 
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bắt đầu tập sống với tư cách nước. Sóng thì có lên có xuống, 
có có có không, có cao có thấp. Nhưng nước thì hoàn toàn tự 
do. Vấn đề là đợt sóng có khả năng sống cái tự tánh nước của 
mình không, hay nó chỉ có thể sống đời sống của đợt sóng. 
Đợt sóng có thể tập sống đời sống của nước. Nó không phải 
đi kiếm nước, tại vì nó đã là nước rồi. Đây là một ví dụ dễ 
hiểu cho ta thấy Niết bàn là gì. 

Nếu sóng an trú trong nước, thì nó sẽ không có sợ hãi, nó có 
sự an toàn rất lớn. Đi lên an toàn mà đi xuống cũng an toàn. 
Nó không còn bị ý niệm còn-mất, có-không... làm cho sợ hãi. 


Mình là một đợt sóng và đồng thời mình cũng là nước. 
Nhưng phần lớn trong chúng ta chỉ có thể sống đời sống của 
sóng mà không sống được đời sống của nước. Cơ Đốc giáo 
dùng chữ “Resfine ín Goä“ là như vậy. God tức là nước. Nếu 
biết dựa lên nước thì sóng rất khỏe, nó sẽ hết tất cả sự sợ hãi, 
sợ có, sợ không, sợ còn, sợ mất. 


Vì vậy, Niết bàn là chỗ an toàn nhất. Niết bàn được dịch là 
hạnh phúc. Niết bàn được dịch là an toàn. God có thể được 
dịch là happiness, là saƒety. Một nhà văn người Pháp định 
nghĩa “Ihượng đế là hạnh phúc”. Rất nhiều người định 
nghĩa “Thượng đế là tình thương”, nhưng nhà văn người 
Pháp nầy là người đầu tiên định nghĩa God là hạnh phúc. Đó 
là André Gide (Dieu est bonheur ). Người dùng chữ “Resfine ïn 
Goi“ cảm thấy: Thượng đế là sự an toàn. Khi đã quy y 
Thượng đế, đã trở về bản chất của mình, đã trở về Niết bàn 
thì mình không còn sợ hãi. Một khi đợt sóng biết mình là 
nước và biết sống đời sống của nước, thì đợt sóng không còn 
sợ hãi nữa. Lên nó cũng vui, xuống nó cũng vưi, cao nó cũng 
vui, thấp nó cũng vưi, có cũng vui, không nó cũng vui, tại vì 
nó đã vượt được cái có-không, cao-thấp. Niết bàn cũng vậy, 
Niết bàn là cái ngược lại với hành, tức là những pháp hữu vi. 
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Các bậc chân nhân nương vào Niết bàn để sống thảnh thơi, 
khi dịch mình thêm vào “để sống thảnh thơi”. Chúng ta có 
quyền dịch như vậy, tại vì có ý đó trong kinh: Hươu nai về 
đồng quê thì thảnh thơi, chim chóc trở về không gian thì 
thánh thơi, thì các chân nhân trở về Niết bàn thì cũng thánh 
thơi. 


Mình không cần phải đi tìm Niết bàn, chính mình đã ở trong 
Niết bàn rồi. Sóng không cần phải tìm nước, sóng chính là 
nước. Tùy theo mình chọn, mình vẫn là sóng, mình không 
cần phải tiêu diệt sóng, mình vẫn sống trong thế giới của các 
pháp hữu vi. Nhưng khi sống sâu sắc, mình chạm được với 
cái vô vi và các pháp hữu vi không làm cho mình đau khổ 
lắm. 


Bây giờ chúng ta trở lại bài kệ thứ ba: 


Cơ vi đại bệnh Ñ\ Z4 Xã 
Hành vi tối khổ {T 25 mm 
Di đế tri thử B ñ #I I, 
Nê hoàn tối lạc JE 3B m # 


Đốói là cái bệnh khó chịu nhất 

Tâm hành là cái gâu khổ đau nhiều nhất 

Hành vi tối khổ: các hành là cái gây khổ đau nhiều nhất. 
Hành là các hữu vi pháp (samskrta-dharmah). Tại sao mình 
không dịch là “các pháp hữu vi là cái gây khổ đau nhiều 
nhất”, mà lại dịch là “tâm hành là cái gây khổ đau nhiều 
nhất”? Phạm vi của pháp hữu vi rất lớn, trong đó có thân 
hành, tâm hành và những thứ khác như núi, sông, cây cỏ ... 
Tâm hành chỉ chiếm độ một phần ba. Khi dùng chữ “tâm 
hành”, mình chỉ lấy độ một phần ba của hành, như thế là có 
sai với kinh hay không? Tại sao mình không dịch là “tất cả 
các pháp hữu vi đều gây ra đau khố”, mà lại dịch là “tâm 
hành gây đau khố”. Lý do là có sự nguy hiểm, người ta có thể 
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nghĩ các pháp hữu vi là những cái độc lập với tâm và bản 
chất của các pháp hữu vi là gây đau khổ. 

Đó là một sự hiểu lầm lớn mà ít người thoát khỏi trong khi 
học Phật. Các pháp hữu vi là vô thường, vô ngã; do đó nó là 
khổ. Vô thường, vô ngã đi đôi với khổ. Nhưng sự thật là như 
thế nây: Các pháp hữu vi là vô thường mà mình cho là 
thường, nên mình khổ. Các pháp hữu vi là vô ngã mà mình 
cho là ngã, nên mình khổ. Khổ là do mình chứ không phải 
do các pháp. Nói các pháp hữu vi là khổ thì oan cho nó lắm. 
Các pháp hữu vi là vô thường, vô ngã, nó không có tội gì. Tại 
mình tưởng nó là thường, là ngã, nên mình mới khổ. Các 
pháp hữu vi có thuộc tính vô thường, vô ngã, nhưng tính khổ 
không thuộc về các pháp hữu vi. Tính khổ thuộc về mình, tại 
mình có nhận thức sai lạc về các pháp hữu vi. Vì vậy cho nên 
nói các pháp hữu vi khổ là không đúng. 

Nếu dịch “các pháp hữu vi là cái gây khổ đau nhiều nhất” có 
thể làm cho người ta hiểu lầm. Trong kinh Bảo Tích có một 
ví dụ rất vui, rất buồn cười: Ông đó câm cục đá liệng một con 
chó. Bị liệng trúng, con chó đau quá, chạy theo sủa cục đá. 
Nó tưởng cục đá là nguyên do sự đau khổ của nó. Kỳ thực, 
nguyên do làm nó khổ là cái anh chàng liệng cục đá. Đáng lý 
nó phải chạy theo sủa người liệng cục đá, thì nó lại chạy theo 
sủa cục đá. 


Ở đây cũng vậy, các pháp hữu vi không làm cho mình đau 
khổ, nhưng mình khổ tại vì mình có nhận thức sai lầm về các 
pháp hữu vi. Cái gốc của sự khổ đau là cái tâm của mình, mà 
không phải là các pháp hữu vi. Vì vậy, thay vì dùng chữ “các 
pháp hữu ví thì tôi dùng chữ “tâm hành”, trong đó có tham, 
sân, sỉ (ngu đốt). Vì có sai lạc về nhận thức, nên các pháp hữu 
vi mới làm mình khổ. Nếu mình là một vị Bụt có trí tuệ, thì 
các pháp hữu vi không động được tới mình. 
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Tâm hành là pháp hữu vi, nhưng chỉ là một phần thôi, còn 
có thân hành và vật hành. Tuy là tâm, nhưng đối tượng của 
nó là vật và thân. Tâm bao gồm hết tất cả, cho nên mình dùng 
chữ “tâm hành” cũng được. Minh phải khéo léo, đừng để bị 
kẹt vào chữ. Khi đọc câu “các pháp nương vào phân biệt mà 
biểu hiện”, mình thấy rất rõ chữ phân biệt ở đây có nghĩa là 
tâm hành, là tưởng (0erception). 

Hướơu nai nương đồng quê 

Chím chóc ương trời trâu 

Sự uật nương phân biệt mà biểu hiện 

Các bậc chân nhân nương uào Niết bàn để sống thảnh thơi. 


Ai là nhạc sĩ nên đặt một bài nhạc. Lời kinh rất hay! 


Bài kệ 7 

Trong Đại Tạng Tân Tu: 

Thỉ vô như bất Ð #8 1] 2® 
Thỉ bất như vô #R AYh An: 
Thị vi vô đắc zã# 
Diệc vô hữu tư 7n †# 
Trong một bản in khác: 

Thỉ vô thỉ phủ ñ ## lầ ñ 
Như bất như vô an + 2M TRỆ 
Thị vi vô đắc z 5 ®t 
Diệc vô hữu tư 7n ?# B 


Thất được cái không trước, không sau 

Không là, không không là 

Cái đó là uô đắc 

Cñne là cái không thể tư duụ được. 

Đây là một bản đàn chư Tổ đã đánh lên. Những nốt đàn đã 
nằm sẵn trong kinh, chư Tổ lấy ra dạo lên cho mình nghe để 
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mình thấm được, hưởng được Niết bàn. Cũng như sư anh 
nói: Sư em ơi, ngoài kia trời đẹp lắm, đừng ngủ nữa! Sư anh 
nói hay quá, nên sư em tung mền đi ra, và hưởng được không 
khí trong lành của bữa khuya xóm Thượng. Ở đây, các Tổ 
đang làm sư anh, đang tìm cách giúp mình hưởng được hạnh 
phúc của Niết bàn mà các vị chân nhân đang được hưởng. 
Nó đã có đó, chúng ta khỏi phải đi tìm. 

Bài kệ là một đoạn văn rất khó! 


Thi vô như bất, ở đây người ta chép lộn chữ thỉ #ä thành ra 
chữ như 3l. Trong một bản khác là: 


Thỉ vô thỉ phủ: Phủ là phủ nhận. Không có cái bắt đầu, cũng 
không có cái không bắt đầu. (There is no beginning, there is no 
non-beoirIning.,) 


Nếu là một nhà thiên văn học và tin vào thuyết “big bang”, 
quí vị phải đọc kinh này. Theo thuyết “big bang”, thì có cái 
ban đầu, trước “big bang” không có gì hết. Không gian và 
thời gian biểu hiện sau cái “big bang”. Hiện nay, có người 
hỏi: Trước “big bang” có cái gì? Ý niệm về ban đầu và không 
ban đầu chống đối nhau. “Có cái ban đầu” có thể sai, mà 
“không có cái ban đầu” cũng có thể sai, tại vì tất cả đều là ý 
niệm. 

Trong Cơ đốc giáo, có ý niệm về sáng thế, tức sự tạo dựng 
của đất trời. Ban đầu, chưa có gì và Thượng đế tạo đựng ra, 
đó là ý niệm “thuở tạo thiên lập địa”. Nhưng trước “thuở tạo 
thiên lập địa” thì có cái gì? Có thể từ cái không mà trở thành 
cái có hay không? Cái non-being tự nhiên trở thành being 
được không? Trước khi cái being hiện ra, thì có cái non-being 
không? Đó là một vấn đề lớn. 


Đứng về phương diện Niết bàn, mình không thể suy nghĩ với 
phạm trù being và non-being. Nói Nirvana là being cũng 
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trật, mà nói là non-being cũng trật, tại vì Niết bàn là sự vắng 
mặt của tất cả mọi ý niệm. Nếu đi sâu vào thân học, thì 
Thượng đế cũng vậy. Nói Thượng đế có cũng sai, mà nói 
Thượng đế không cũng sai. Có và không là những ý niệm của 
đầu mình, không áp dụng được vào trong thực tại tuyệt đối 
mầu nhiệm. 

Đây là sự thực tập của sóng để trở về với nước. Khi sóng trở 
về với nước, nó rất hạnh phúc, rất an toàn. Nó nằm trong tầm 
tay của mình, của các bậc chân nhân, của người tu. 


Thi bất như vô, ở đây người ta chép lộn chữ như #l thành 
ra chữ thi #8. Trong bản khác là: 


Như bất như vô: Chữ như dịch ra tiếng Anh là fo be. To be 
and not to be, 1s tot the question. 


Không phải là vấn đề bắt đầu hay không bắt đầu. Không phải 
là vấn đề to be hay không to be. Niết bàn vượt thoát ý niệm 
“beginnine or ion-beeinnrine “ và ý niệm “1o De or not to De”. 


Nếu dịch Đại Tạng Kinh, quí vị phải chú giải: Trong Đại 
Tạng Tân Tu chép như vậy, nhưng trong những bản khác 
chép như vậy. 


Thị vi vô đắc: Đó gọi là vô đắc. Vô đắc là aprapti hay 
anupalabdha (bất khả đắc). Bất khả đắc là không nắm được. 


Minh nắm bằng cái gì? Mùa Xuân có đó, mình cố gắng ghì 
mùa Xuân lại, hay nắm ngọn gió Xuân, được hay không? 
Mình có thể nhốt ngọn gió Xuân vào trong rương được 
không? Không được. Người yêu của mình, mình tưởng đã 
nắm được người đó rồi. Nhưng người yêu của mình cũng 
không nắm bắt được (ungraspable). Các nhà khoa học tìm cách 
nắm lượng tử, nắm bằng óc của họ. Nhưng họ không biết 
rằng bản chất của lượng tử là bất khả đắc. Tất cả đều là bất 
khả đắc. 
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Niết bàn hay Thượng đế, mà mình dùng phạm trù tư tưởng 
(mental cateeories) để nắm bắt, thì không thể nào; bởi vì Niết 
bàn cũng như Thượng đế là cái không thể nắm bắt được. Vô 
đắc là một đặc tính của Niết bàn. Mình chỉ có thể ca hát về 
Niết bàn và kinh “Rong chơi trời phương ngoại” là một bản 
nhạc giúp cho mình nhiều điều kiện để có thể tiếp cận với 
Niết bàn. 

Thị vi vô đắc: Nó là cái mình không thể nắm bắt được. Vô 
đắc không có nghĩa là cái đó không có. Gió Xuân hay nắng 
mai có đó, nhưng mình nắm không được. Mình chỉ có năm 
ngón tay làm sao nắm được gió Xuân? 


Diệc vô hữu tư: Và cũng không thể suy nghĩ được. Tư có 
nghĩa là tư tưởng. Vô hữu tư là không thể tư lượng được. You 
can 1iot conicerue it uith your tental cateeories. Nó là bất khả tư 
nghì, không tư duy, không nói năng được, không thể dùng 
tâm mà nắm bắt được. Tiếng Phạn là acit/a. 

Minh coi kinh như một bài hát, một bài thơ và mình đừng bị 
kẹt vào nó, ky nhất là bị kẹt vào những ý niệm. Nếu may mắn 
thì nhờ bài hát, bài thơ đó mình có thể tiếp cận được với Niết 
bàn có sẵn trong lòng mình. Goở is ơu 0r nIe0€r. 

Thất được cái không trước không sau 

Thất được cái không là uà cái không không là 

Cũi đó là cái uô đắc 

Và chính cái đó cũng là cái không thể tư du được. 
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Phần 3 


Pháp thoại ngày 4.7.2010, tại thiển đường Trăng Rằm, 
chùa Từ Nghiêm, xớm Mới. 


Bài kệ 8 

Tâm nan kiến tập khả đổ !Ùb ŠÉ PB 8 HỊ ẤN 
Giác dục giả nãi cụ kiến 8wZã7ãäHR 
Vô sở lạc vi khổ tế # DI 5É 3ã mĩ lấn 
Tại ái dục vi tăng thống 1t # Ä⁄\ 2ã lR l§ 


Tâm khó thấu, nhưng thói quen có thểnhận ra, 

Kẻ nhận diện được dục ú thấu được đầu đủ rằng 

Không tìm thú 0ui trone dục lạc thì tránh được mọi thứ khổ 
Và ái dục luôn luôn làm tăng trưởng niềm đau. 


Tâm nan kiến dục khả đổ: Tâm nan kiến là mình khó thấy 
được tâm mình. Tâm không có hình tướng nên khó nhận 
điện, khó nắm bắt được tâm. Tập là thói quen, là tập khí. Tập 
khả đổ có nghĩa là: thói quen thì có thể nhận diện được. 


Mỗi chúng ta đều có thói quen, chính thói quen đó xúi đẩy 
chúng ta suy nghĩ, nói và làm. Nhiều khi chúng ta không 
muốn nói điều đó, nhưng nó đẩy chúng ta nói. Chúng ta 
không muốn làm điều đó, nhưng nó đẩy chúng ta làm. 
Chúng ta không muốn nghĩ về chuyện đó, nhưng nó đẩy 
chúng ta nghĩ. Nó là thói quen. Thói quen có thể từ tổ tiên, 
cha mẹ truyền lại, hay là thói quen huân tập từ hồi mình còn 
thơ ấu. Ngựa theo lối cũ. Tập là øásana, tiếng Anh là habif 
€Herg. 

Tâm của mình, mình không thấy được; nhưng tập khí của 
mình thì mình có thể nhận diện được. Minh nhận diện bằng 
chánh niệm của mình. Chánh niệm là khả năng biết những 
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gì đang xảy ra, cái đang xảy ra là mình đang bị thói quen áp 
đảo, thúc đẩy. Có hai loại thói quen: 


thói quen về nghiệp, nghiệp tập khí (&arma-uäsana). Nghiệp 
là hành động (zcfơn}), nghiệp có ba hình thức: tư duy, nói 
năng và hành động. Mình có thói quen nghĩ như vậy, mình 
có thói quen nói như vậy và mình có thói quen làm như vậy. 
Có thể là thói quen tốt hay có thể là thói quen xấu. Khi làm 
theo thói quen tốt thì mình biết mình đang làm theo thói 
quen tốt. Ví dụ như khi nghe tiếng chuông mình ngưng suy 
nghĩ, nói năng và bắt đầu thở vô nhẹ nhàng. Mỗi khi nghe 
tiếng chuông, không cần ai nhắc hay bắt buộc, mình tự động 
làm như vậy. Đó là một thói quen tốt. 


Mình tập đi thiển hành đã quen, nên khi đi mình đi thảnh 
thơi, mỗi bước chân mình thưởng thức sự thanh thản. Đi như 
vậy thành một thói quen. Mỗi buổi sáng, buổi chiều mình 
ngồi thiển, mình thấy khỏe khoắn. Ngày nào không ngồi 
thiền, mình thấy thiếu cái gì đó. Ngồi thiền đã trở thành một 
thói quen, một thói quen tốt. 

Nhưng cũng có những thói quen xấu. Khi nó ló đầu ra thì 
mình nhận diện được. Thói quen suy nghĩ như vậy, thói quen 
nói năng như vậy và thói quen hành xử như vậy. 


Một anh chàng người Mỹ tới xóm Thượng tu một tháng. Anh 
tu rất giỏi, làm việc gì cũng thong thả, từ tốn, không gấp gáp. 
Các thầy, các sư chú dạy anh làm việc gì cũng nên làm thong 
thả, từ tốn. Xung quanh anh, người nào cũng làm như vậy 
nên anh được ôm ấp, bao vây bởi năng lượng từ tốn, thong 
thả. Trong ba tuần đầu tiên anh làm rất giỏi. Đến tuần thứ tư 
có lễ Thanksgiving (Lễ Tạ Ơn), anh được gửi đi chợ mua sắm 
để về nấu cỗ. Đây là lần đầu tiên anh đi một mình không có 
tăng thân. Trong khi đi chợ, tự nhiên thói quen hấp tấp trở 
lại. Anh ta hối hả muốn làm cho xong để về. Nhưng vì anh 
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đã được thực tập ba tuần rồi nên anh có khả năng nhận diện 
được. Anh thấy mình đang hấp tấp, vụt chạc, muốn làm cho 
xong để về. Anh nhận diện được tập khí đó. Thói quen đó 
chắc chắn là do má của anh truyền lại. Má của anh luôn luôn 
hấp tấp và anh đã tiếp thu cái tập khí xấu đó từ má. Thấy 
được, anh nhận diện nó và mỉm cười: “Hñalo rmother! I kuơu 
you are there. Khi nhận diện được thì anh trở về với chánh 
niệm, anh từ tốn, thong thả đi chợ. Nương theo hơi thở, thì 
tập khí không lôi cuốn anh ta được. 


Nhận diện là một phương pháp rất hay. Mình không đàn áp, 
không trách cứ; mình chỉ nhận diện thôi. Khi nhận diện thì 
tập khí không làm gì mình được, mình vẫn giữ được tự do 
của mình. Mỗi người chúng ta đều có nhiều tập khí, nhiều 
thói quen như vậy. Theo thói quen thì chúng ta làm đổ vỡ rất 
nhiều. Mình không muốn làm như vậy, mình không muốn 
nói như vậy, nhưng tập khí đẩy mình phải làm, phải nói như 
vậy. Người tu phải biết nhận diện tập khí. 

Không thể thấy được tâm, nhưng có thể nhận diện được tập 
khí. Trước hết là tập khí về suy tư. Có thể mình quen suy tư 
một cách tiêu cực, một cách nghi ngờ. Mình phải nhận diện 
tập khí của mình để đừng bị nó kéo theo. Đó là karma-uäsanä. 
Thói quen thứ hai là nhị thủ tập khí. Nhị thủ tập khí là thói 
quen cho rằng có một chủ thể độc lập ra ngoài đối tượng và 
có một đối tượng độc lập với chủ thể. Đó là karma, là bị kẹt 
vào, là thủ. Nhị thủ là bị kẹt một lần vào hai cái chủ thể và 
đối tượng. 


Nhà khoa học bây giờ đang bị vướng vào nhị thủ, cho rằng 
tâm thức mình và thế giới của thực tại mình đang nghiên cứu 
là hai cái riêng biệt nhau. Tiếng Anh gọi là double erasping. Đó 
là một thói quen rất lớn. Mình cứ nghĩ rằng tâm thức của 
mình là một thực tại tồn tại độc lập ngoài đối tượng của tâm. 
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Đó là một tập khí rất sâu dày của con người. Mình không đạt 
tới giác ngộ được là do tập khí nhị thủ. 


Mình có thể nhận diện được hai loại tập khí đó và từ từ 
chuyển hóa. 


Giác dục giả nãi cụ kiến: Giả là người (he one). Người có 
thể nhận diện dục ý của mình là người có khả năng thấy được 
rõ ràng (The one tho has the capacit to recoerize his trïnd oƒ 
desire tuill be able to see eueruthine clearlu.) 


Mình có những mong cầu, những cái để theo đuổi, có những 
cái muốn nắm bắt. Đó là dục ý. Mình nghĩ mình không có 
hạnh phúc, mình đang không có hạnh phúc. Mình đang chạy 
theo, đang trông cầu, đang theo đuổi, đang ham muốn một 
cái gì đó. Đó cũng là một tập khí làm cho mình không có khả 
năng sống hạnh phúc trong giây phút hiện tại. Trong giây 
phút hiện tại, có thể mình có đây đủ điều kiện để có hạnh 
phúc liền, nhưng mình không có khả năng có hạnh phúc (You 
do not haoe the capacity to be happy.) Tại vì mình có một dục 
ý, mình đang theo đuổi, đang muốn nắm bắt một cái gì đó. 
Minh tin rằng, nếu không nắm bắt được cái đó thì mình 
không có hạnh phúc. Vì vậy, người có khả năng nhận diện 
được dục ý mới có thể thấy được rõ ràng. 


Vô sở lạc vi khổ tế: Chữ lạc có thể đọc là nhạo. Nhạo là 
muốn, vô sở nhạo là không muốn đeo đuổi gì nữa. Mình như 
thế là mầu nhiệm lắm rồi, mình không cần phải trở thành 
một người khác mới có hạnh phúc (e ourselƒ, ou don † need 
to becorne sơmeơne else.) Tại sao mình không còn mong muốn 
gì nữa? Tại vì hiện bây giờ những điều kiện hạnh phúc của 
mình đã quá nhiều. Có được hai lá phổi để thở không khí 
trong lành cũng đã hạnh phúc rồi. Trái tim của mình không 
bị nghẽn, hai mắt của mình còn sáng, mở ra có thể thấy được 
mùa xuân, mùa hè. Mình có rất nhiều điều kiện hạnh phúc; 
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mình không cần đeo đuổi, chạy theo, nắm bắt gì nữa. Đó là 
vô sở nhạo, là a/nlessIess. 


Nếu không đeo đuổi thì thoát ra được biên giới của khổ đau. 


Tại ái dục vi tăng thống: Thấy rõ rằng, ái và dục, sự đam 
mê, đeo đuổi, luôn luôn làm tăng trưởng niềm đau của mình. 


Không đam mê, không theo đuổi là nền tảng của hạnh phúc. 


Bài kệ 9 

Minh bất thanh tỉnh năng ngự BH 2 ?š§ 8 ñ fm 
Vô sở cận vi khổ tế #§ BI 1T Z3 tr bế 
Kiến hữu kiến văn hữu văn = RSRBH*ÃñẪ 
Niệm hữu niệm thức hữu thức 2 #q ñ ñấ 4l ñY 
Trong một bản in khác: 

Minh bất nhiễm tịnh năng ngự H 2 Š #8 ñẽ 
Vô sở cận vi khổ tế #§ BI 1T 2Š mĩ bế 
Kiến hữu kiến văn hữu văn w RSRBH#Ãñ 
Niệm hữu niệm thức hữu thức 2 #q ñ ñấ 4 ñY 


Sáng suốt, không để cho tâm ú bị nhiễm ô 

Một khi äã được thanh tịnh hóa thì chế ngự được mọi dục Ú. 

Lúc ấu không còn phải tiếp cận uới thế giới đau khổ nữa 

Tuy rằng thấu thì uẫn thấu, nehe thì uẫn nehe, 

NIớ thì uẫn nhớ, 0à biết thì uẫn biết. 

Minh bất thanh tịnh năng ngự: Chữ thanh ïŠ ở đây có thể 
bị chép lâm. Trong bản in khác là chữ nhiễm š$ . 

Minh bất nhiễm tịnh năng ngự: Minh bất nhiễm là sáng 
suốt, không để tâm ý bị nhiễm ô. Tịnh năng ngự là: một khi 
đã đạt được sự thanh tịnh thì chế ngự được mọi dục ý. 
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Vô sở cận vi khổ tế: Lúc ấy không cần phải tiếp cận với thế 
giới khổ đau nữa. Nhưng như vậy không có nghĩa là mình 
tách rời sự sống. Tại vì trong khi có mặt, 

Kiến hữu kiến văn hữu văn, Niệm hữu niệm thức hữu 
thức: Mình vẫn thấy những gì mình thấy, mình vẫn nghe 
những gì mình nghe, mình vẫn nhớ những gì mình nhớ, 
mình vẫn phân biệt những gì mình phân biệt. Nhưng mình 
không bị kẹt, không bị cuốn hút vào đó, mình vẫn giữ được 
tự do của mình. Mình vẫn là con người, vẫn thấy, vẫn nghe, 
vẫn biết, vẫn nhớ. Nhưng tất cả đối tượng đó không nắm bắt 
được mình, không làm cho mình mất tự do. 


Bài kệ 10 

Đố vô trước diệc vô thức ẤN TR đã J]N AE ñH 
Nhất thiết xả vi đắc tế — ĐJ tà 3 f§ lã 
Trừ thân tưởng diệt thống hành là 8 8 jã ÍT 
Thức đi tận vi khổ cánh NSt LÔ ñH đó rà se 


Đạt ñược cái 0ô trước 0à uô phân biệt, 

Một khi buông bỏ được mọi ú niệm rồi thì sẽ uào được cối ấU 
Vượt thắng được ú niệm 0uềnsã, 

Điều phục được các tâm hành có tác dụng sâu ñau nhức 

Và dứt bỏ được hoàn toàn cái tập khí nhận thức phân biệt kù thị, 
thì khổ đau không còn. 


Đây là những chỉ dẫn rất cặn kẽ, rất chi tiết để chúng ta làm 
theo. 


Đố vô trước diệc vô thức: Đố vô trước là thấy được, đạt được 
vô trước. Vô trước là không bị kẹt, không bị dính mắc vào. 
Thấy thì vẫn thấy, nghe thì vẫn nghe, nhớ thì vẫn nhớ, phân 
biệt thì vẫn phân biệt nhưng không bị dính vào. Diệc vô thức 
là không phân biệt, không kỳ thị. 
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Nhất thiết xả vi đắc tế: Một khi buông bỏ được mọi ý niệm 
rồi thì sẽ vào được cõi ấy. Xả là bỏ. Nhất thiết là tất cả. Nhất 
thiết xả là buông bỏ được tất cả. Tế là cõi, là không gian. Vi 
đắc tế là đạt được không gian đó. 


Trừ thân tưởng diệt thống hành: Tưởng là một khái niệm, 
một nhận thức (0erception). Thân ở đây có nghĩa là cái ngã. 


Trừ thân tưởng là buông bỏ được ý niệm về ngã. Mỗi người 
chúng ta đều có thói quen coi cái thân, cái tâm của mình là 
cái ta, một cái ta thường còn, bất biến và đến khi xác thân này 
tiêu hoại thì nó vẫn còn hoặc nó hoàn toàn tiêu diệt. Đó là 
thân tưởng. Thân tưởng là ngã chấp (the perception of the 
self). Trừ thân tưởng là buông bỏ được ý tưởng “có một tự 
ngã riêng biệt”. 

Diệt thống hành là làm chấm dứt tâm hành gây ra đau nhức 
như cái sợ, cái đam mê, cái ganh tị, cái giận hờn. 

Thức di tận vi khổ cánh: Thức di tận là dứt bỏ hoàn toàn 
tập khí nhận thức phân biệt. Vi khổ cánh là khổ đau không 
còn nữa. 


Bài kệ 11 

Ý tắc động hư tắc tịnh ñ RỊ| 5) Rẽ RI| 
Động phi cận phi hữu lạc 8] 3F 1 3F 4 # 
Lạc vô cận vi đắc tịch % # 1h ã fS m 
Tịch dĩ tịch di vãng lai 1x H XE 2# 
Trong một bản in khác: 

Ý tắc động hư tắc tĩnh #ï RI| 8) r RI §# 
Động phi cận phi hữu lạc S] 3F 1 3F ñ 5Š 
Lạc vô cận vi đắc tịch % # 1h ã fS m 
Tịch đi tịch vô vãng lai 1x E ?X #4 ft 2K 


Ở trong hoàn cảnh động mà giữ được tâm thanh hư thì uấn là tĩnh. 
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Trone cái động, không tiếp cận được Niết bàn, cũng không có an 
lạc. 

Ý niệm 0ê cái oui uà cái khổ ñã uượt qua rồi thì mới thực sự có cái 
tịch tĩnh 

Vượt qua ñược cái Ú tiệm tịch tĩnh thì sẽ không cờn cái qua lại 
nữa. 


Ỷ tắc động hư tắc tịnh: Chữ hư ở đây có nghĩa là tâm rỗng 
rang, tự do, lãng lặng. Khi giữ được tâm lẵng lặng, rỗng rang 
thì dù ở trong hoàn cảnh có động thì tâm vẫn tĩnh. Chữ tịnh 
#8 là in sai, phải là chữ tĩnh Ñ# mới đúng. Hư tắc tĩnh có nghĩa 
là, nếu tâm mình rỗng rang, không vướng mắc thì dù ởtrong 
hoàn cảnh động tâm vẫn yên lặng thanh tịnh. 


Động phi cận phi hữu lạc: Trong cái động không tiếp cận 
được cảnh giới thanh tịnh của Niết bàn và không có an lạc. 


Lạc vô cận vi đắc tịch: Vượt thoát ngay chính ý niệm về 
hạnh phúc và về khổ đau thì mới thật sự đi vào tịch tĩnh, tức 
đi vào Niết bàn. 

Có cái khổ tương đối và cái vui tương đối, vượt thoát cái khổ 
tương đối và cái vui tương đối mới tới được cái vui tuyệt đối 
tức Niết bàn. 

Tịch dĩ tịch di vãng lai: Chữ di E thứ hai là viết sai, trong 
một bản khác là chữ vô ##, vô vãng lai. Khi cái ý niệm về 
vắng lặng cũng đã vượt qua rồi, thì không còn có qua có tới. 


Trước hết mình nghĩ Niết bàn là một không gian mà mình 
muốn đi tới. Mình muốn đi vào Niết bàn, nên mình có ý niệm 
về vãng lai. Vãng lai là đi vào, đi ra, đi tới, đi lui. Mình có 
những ý niệm như khổ hay vui, động hay tĩnh, tịch diệt hay 
không tịch diệt. Tất cả chỉ là những ý niệm. Khi mình đã vượt 
thoát những ý niệm đó rồi, ngay cả ý niệm Niết bàn là cái mà 
mình muốn đi vào, thì lúc đó mình không còn nhu yếu vãng 
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lai, không còn chuyện từ ở ngoài đi vào Niết bàn, hay từ Niết 
bàn đi ra ngoài. Mình đã ở sẵn trong Niết bàn rồi. 


Cũng như một đợt sóng đi tìm nước. Nó nghĩ: “Nếu mình là 
nước thì mình sẽ rất khỏe. Chỉ là sóng, mình rất khổ, mình 
phải lên, phải xuống, phải có, phải không, phải cao, phải 
thấp. “Đừng làm sóng nữa, phải làm nước đi thôi!“ Và nó tìm 
cách đi vào nước. Nhưng thật ra, nó không cần phải đi vào 
nữa, tại vì sóng đã là nước rồi. 


Bài kệ 12 

Vãng lai tuyệt vô sinh tử ft 2 ' #4 + 5L 
Sinh tử đoạn vô thử bỉ + #ÉI # E{# 
Thử bỉ đoạn vi lưỡng diệt l, ất É] 2ã RR Xã 
Diệt vô dư vi khổ trừ Xổ #R ÊR 2ð mm BH 


Cái qua lại đã hếi, thì cái sinh tử cũng hết 

Sinh tử hết thì làm sì còn phân biệt cái nàu cái kia? 

Cái nàu 0à cái kia, cả hai ú niệm đều ñược chấm dứt 

Cũi tịch diệt tuyệt đối là cái uắng mặt của cảnh giới ñau khổ. 
Vãng lai tuyệt vô sinh tử: Vãng lai tuyệt là không có cái qua 
lại. No coming, no going. Cái qua lại chấm dứt thì làm gì có 
cái sinh tử nữa. Sinh tử là sự qua lại, sinh ra, chết đi, rồi sinh 
ra lại... Cái qua lại đã không còn, thì làm gì có sinh tử nữa? 


Sinh tử đoạn vô thử bỉ: Khi sinh tử đã chấm dứt, thì làm gì 
còn có cái này, cái kia? Cái này, cái kia là sự phân biệt. Cái 
này là tôi, cái kia là anh. Cái này là chủ thể, cái kia là đối 
tượng. Cái này là thân, cái kia là tâm. Tất cả sự phân biệt 
không còn nữa. 


Thử bỉ đoạn vi lưỡng diệt: Cái này, cái kia chấm dứt, thì hai 
ý niệm cũng chấm dứt. Lưỡng có nghĩa là lưỡng nguyên 
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(dualisic thínking, dualisic öie). Đó là nhị thủ (donble 
eraspine). Chủ thể, đối tượng (thử, bỉ) đều bị diệt một lần. 
Sinh tử hết thì cái này cái kia hết, cái này cái kia hết, thì nhận 
thức lưỡng nguyên bị tiêu diệt. 

Diệt vô dư vi khổ trừ: Diệt hết, lấy đi hết, đó là sự chấm dứt 
khổ đau. Diệt vô dư là cái tịch diệt tuyệt đối. Đó là cứu cánh 
Niết bàn. Chữ diệt có nghĩa là diệt ý niệm của mình: ý niệm 
khổ-lạc, ý niệm động-tĩnh, ý niệm tới-đi,... 


Bài kệ 13 

Tỳ-kheo hữu thế sinh khr#ã#+# 
Hữu hữu hữu tác hành hiến 
Hữu vô sinh vô hữu B #t + #t 
Vô tác vô sở hành TR ÍE #& PT f1 


Này các uị khất sĩ, trên đời có cái sinh, có cái hữu, có cái tạo tác 
0à có cái hình thành. Nhưng cũng có một cái không sinh, không 
hữu, không tạo tác uà không hình thành để làm lối thoát cho những 
cái có sinh, có hữu, có tạo tác 0à có hình thành ấU. 

Bài kệ 13 là bài kệ khó nhất, mà cũng là bài hay nhất trong 
kinh. 

Tỳ kheo hữu thế sinh: Tỳ kheo là này các vị khất sĩ. Thế là 
trong cuộc đời này (sur la ferre, ici bas, underuorl3). Hữu thế 
sinh là trên đời có cái sinh ra. 

Hữu hữu hữu tác hành: Hữu hữu là có cái đang có. Hữu tác 
hành là có cái tạo tác và có cái hình thành. 

Sinh là born, hữu là beine (existence), tác là made, hành là 
ƒormed hay compounded, created. Trên đời có những cái có 
sinh, cái có có, cái có tạo tác và cái có hình thành. Trên bình 
diện hiện tượng, mình thấy có cái sinh để rồi diệt, có cái có 
để rồi không, có cái sáng tạo ra để tiêu diệt, có cái hình thành 
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để tan rã. Trên phương diện tích môn, mình thấy có sinh, có 
diệt, có có, có không, có tạo ra, có hư hoại, có hình thành và 
có tan rã. 


Chữ hành, tiếng Phạn là sanskãra, tiếng Anh là formatiơn. Tất 
cả hiện tượng đều là những hành và tất cả các hành đều vô 
thường (All ƒormations are impermanenf). Nó do nhiều cái tụ 
hợp làm thành (compounded). Vì là một hành (ƒorrnafion) nên 
nó được hình thành ƒørmed). Mình thấy giống như là nó 
được tạo tác (made). Cái bàn, trái đất,... đều là tạo tác. 


Being là có (exist). Being là broueht imto being, Droueht into 
existence. Nhưng trong đạo Bụt hay dùng chữ becomrne, chữ 
becomine hay hơn chữ being, tiếng Phạn là bhaøa. Trong chữ 
becorming có sự chuyển biến; chúng ta không có mặt, chúng ta 
đang trở thành tại vì ta của phút sau không còn là ta của phút 
trước. Chữ bhzøa, mình dịch là beine hay exisfence cũng được, 
nhưng dịch là Decoming thì hay hơn, tại vì trong becœwne luôn 
luôn có chuyển biến, nó không là một cái chắc thật đồng nhất 
trong thời gian. 


Đứng về phương diện tích môn, mình thấy có những cái được 
sinh ra, có những cái được có mặt, có những cái được tạo tác 
ra và có những cái được hình thành ra. 

Hiếu 0ô sinh uô hữu 

Vô tác uô sở hành 

Nhưng nhìn kỹ dưới chiều sâu của “những cái có sinh, có tác, 
có hành” có “cái vô sinh, vô hữu, vô tác và vô hành”. Đó là 
Niết bàn. 

Vô sinh là „wuborn. Vô hữu không phải là non-beine. Vô hữu là 
không beine cũng không #on-beine. Vô hữu là vượt thoát cả 
beine và non-being. Ví dụ một đám mây, thấy đám mây mình 
cho nó là beine, existine. Nhưng lúc chưa thấy đám mây, mà 
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mình cho nó là #øn-exisfine là không đúng, tại vì trước khi là 
đám mây nó là hơi nước và mình không thấy được hơi nước. 
Trong phòng này có biết bao nhiêu hơi nước. Mình thở ra rất 
nhiều hơi nước, nhưng mình không thấy và mình nói nó 
không có mặt. Nói không có đám mây cũng sai mà nói có 
đám mây cũng sai. Cái không và cái có đều là cái thấy của 
mình. Sự thật vượt ra ngoài cái không và cái có. Cái mình cho 
là không, thật ra là có và cái mình cho là có, chưa chắc đã thật 
có, nó có thể là không. 

Trong bình diện bản môn, có cái không có sinh, nghĩa là 
không có diệt; có cái không có có, mà cũng không có không; 
có cái không chế tác, mà cũng không có không chế tác; có cái 
không hình thành, mà cũng không phải là không hình thành. 
Câu này là câu then chốt mà chúng ta có thể tìm thấy trong 
kinh “Như thị ngữ” (Houttaka) và trong kinh “Vô vấn tự 
thuyết” (Uãna). Chính nhờ tìm được mà chúng ta dịch được 
bài kệ này. Pali Text Society dịch ra tiếng Anh: 


Bhikkhus, there 1s a not-born, a riof-becomne, a not-made, q rio†- 
cornpounded. Bhikkhus, 1ƒ that not-born, nnot-Decome, niot-made, 
not-corn0ounided uere not, there cowld be apparent 0 escape ƒrom 
this here, that 1s born, Decome, tade, compounded. 

Này các vị khất sĩ, có một cái không có sinh, không có hữu, 
không có tác, không có hành. Này các vị khất sĩ, nếu cái 
không sinh, không hữu, không tác, không hành không có mặt 
thì không có nẻo thoát cho những cái trên cuộc đời có sinh, 
có hữu, có tác và có hành. 

Chúng ta có thể dịch như thế này: 


Này các vị khất sĩ, trên bình diện hiện tượng, chúng ta thấy 
có cái có sinh, có diệt, có tạo tác, có hình thành. Nhưng ở 
chiều sâu bản thể, ta thấy có cái không sinh, không diệt, 
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không có, không không, không tạo tác cũng không hình 
thành. Cái ấy là Niết bàn. Nếu không có cái ấy, thì không có 
lối thoát cho những cái có sinh, có hữu, có tác và có hành. 
Cũng như những đợt sóng kia đang khổ đau, đang vùng vẫy 
tuyệt vọng trong thế có cao có thấp, có sinh có diệt của nó. 
Nhưng nếu đợt sóng biết nó là nước, thì nó thấy có một nẻo 
thoát. Thấy được nẻo thoát, biết mình là nước rồi, thì đợt 
sóng vượt thoát được cái sinh, cái diệt, cái lên, cái xuống, cái 
cao, cái thấp. Lúc đó nó mới thật sự vui. Chưa thấy được 
mình là nước, thì đi lên đợt sóng mới vưi, còn đi xuống thì 
nó lo sợ. Niết bàn là cái không cần phải đi tìm cầu đâu xa, nó 
nằm ngay trong tự thân của mình. 


Tù-kheo hữu thế sinh 

Hữu hữu hữu tác hành 

Hữu 0ô sinh uô hữu 

Vô tác uô sở hành 

Có ba chữ hữu đi với nhau. Tại vì trong một câu kệ chỉ có 
năm chữ, nếu không chúng ta có câu: Hữu hữu hữu tác hữu 
hành. 

Chữ thế có thể nằm trước chữ hữu. 

Này các ơi Tù Kheo, trên đời nàu có cái sinh, có cái hữu, có cái 
tác, có cái hành. Nhưng cũng có cái không sinh, có cái không hữu, 
có cái khône tác, có cái không hành để làm nẻo thoát cho những 
cái có sinh, có hữu, có tác, có hành ấu. 


Bài kệ 14 

Phu duy vô niệm giả + FỆ ## Â 

Vi năng đắc tự trí 2 RE Í$ H Ÿ\ 
Vô sinh vô phục hữu Tt + #tÍS 


Vô tác vô hành xứ #t {E #4 {T lề 
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Chỉ khi dạt dược 0ô niệm 

Mới có thể tới được Niết bàn 

Nếu đã là uô sinh thì không còn hữu nữa 

Lúc ấu không còn tác, cũng khôns cờn hành 

Phu duy vô niệm giả: Chỉ có những người đạt được vô 
niệm. Vô niệm là không còn ý niệm (cơnceptualizafion), như ý 
niệm về sinh, diệt, có, không, cái này, cái kia. Vô niệm là một 
giáo lý rất cao siêu, muốn đạt tới chỗ thấy và hiểu được thực 
tế, thì phải buông bỏ tất cả mọi ý niệm như sinh-diệt, có- 
không, còn-mất. Duy là chỉ có, giả là người. 


Vi năng đắc tự trí: Mới có thể có khả năng đạt tới chỗ đó. 
Tự là tự mình. Chỉ có những người đạt được vô niệm mới có 
khả năng tự mình đạt tới chỗ đó. Chỗ đó là Niết bàn, là 
Thượng đế. 


Vô sinh vô phục hữu: Nếu không còn sinh thì không còn 
hữu. Sinh là brth, beine. Chúng ta có thể hiểu chữ sinh là được 
sinh ra, tiếng Phạn là 7đ. Vô sinh là uuborn, non-beine. Chữ 
sinh đại diện cho nhiều khái niệm khác, tại vì sinh đi đôi với 
diệt, vô sinh sinh đi đôi với vô diệt. Hữu là exisferce, tiếng 
Phạn là bhzøa. Vô hữu là abhaua. Không sinh, không diệt, 
không có, không không, không tới (vô lai), không đi (vô khứ), 
không một (vô nhất), không khác (vô đị), đó là những ý niệm 
chúng ta phải vượt thắng, vượt thắng được thì gọi là vô niệm. 
Chữ vô sinh đại diện cho tất cả những cái vô. Nó là Niết bàn, 
tại vì Niết bàn là thể tánh không sinh, không diệt, không tới, 
không có, không không, không còn, không mất. Đạt tới vô 
sinh là đạt tới Niết bàn, không còn sinh diệt, khứ lai, nhất di. 
Đó là ý nghĩa đầu của chữ vô sinh. 

Nhưng trong bài kệ này, chữ vô sinh có nghĩa khác, có lẽ nó 
được dịch từ chữ ad. Lipaäi là sinh nhưng cũng có khi có 
nghĩa là sinh y. Y là nền tảng, tiếng Phạn là Zóraựa, sinh là 
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sinh ra trở lạ. Có những nền tảng, những dây mơ rễ má làm 
cho mình không thoát được và mình phải sinh ra trở lại, mình 
phải dính vào nó. Đó gọi là sinh y. 

Mười hai nhân duyên bắt đầu từ vô minh, rồi vô minh duyên 
hành, hành duyên thức, thức duyên danh sắc, danh sắc 
duyên lục nhập, ái, thủ, hữu, sinh, lão, tử. Vì có hữu nên có 
sinh, vì có sinh ra nên có già và chết. Chữ vô sinh ở đây là 
unborn. Nhưng chữ „pđäi có nghĩa là sinh y, tức những chất 
liệu làm bản chất cho luân hồi. 


Trong bài kệ thứ 24 có câu : Hết chất liệu hồi (sinh tận) thì 
không tiếp nhận cái kia nữa. Chữ sinh ở đây có nghĩa là sinh 
y, tiếng Phạn là đi, tiếng Anh là subsiraftum oƒ existence. 
Minh tiếp tục luân hồi khổ đau tại vì mình có nền tảng của 
cái sinh. Theo trong những bản chú giải của các tổ thì sinh y 
gồm có uẩn, dục, phiền não và nghiệp. Còn sinh y, nên còn 
tiếp tục đi vòng trong cõi đau khổ. Những chất liệu làm nền 
tảng cho luân hồi không còn, thì sẽ không còn hữu. Nhưng 
không còn hữu, không có nghĩa là sẽ có abha0a, tại vì hữu-vô 
là một cặp đối nghịch. Có người sợ chết tại vì họ sợ trở thành 
hư vô, nhưng có người sợ sống, sợ phải sống hết đời này sang 
đời khác. 


Nhiều người trong chúng ta ước có thuốc trường sinh để 
được sống hoài không chết. Trong lịch sử văn học Tây 
phương và Đông phương, đều có nói tới những người đi tìm 
thuốc trường sinh. Trong Lão giáo có Thái thượng lão quân 
ngồi đốt lò chế thuốc trường sinh, bị Tôn hành giả đến ăn cắp 
vài viên uống. Nhưng có người trong chúng ta rất sợ sống 
hoài. Nếu bị một quan tòa lên án: Anh phải sống hoài, không 
bao giờ được chết! thì chúng ta có bằng lòng không? Có người 
thèm bhzøa, nhưng có người thèm abhzøa, như những người 
tự tử chắng hạn. Nhưng bhaøa hay abhaua đều là những ý 
niệm. Niết bàn vượt thoát beine và nton-beine, nếu tiếp xúc 
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được Niết bàn thì thoát khỏi hữu và vô. Sinh y không còn thì 
bhaua không còn, mà bhaøa không còn thì cũng không còn 
abhaua, tức là không còn hữu và không còn vô chứ không 
phải không còn hữu thì đi vào hư vô. 

Bài hát của Phạm Duy có tên Ngàn Thu, nhưng ông còn đặt 
thêm một tên nữa là Vô Hư, được làm tại Midway city, 
California: 


Em là cơn gió 

Anh là mâu dài 

Đi uỀbên nớ 

Đi uềbên nàu 

Rồi trở uềcho hết cái ñong đưa. 

Nếu hết chất liệu của luân hồi, thì không cần đi luân hồi nữa. 


Vô tác vô hành xứ: Không có chỗ để tác và hành. Tác là tạo 
tác (acfiơn), hành là đi. 


Làng Mai có một bài kệ được sử dụng khi thực tập thiền thở, 
thiển đi (hành thiền), thiển ngồi (tọa thiền) rất hay. Bài kệ bắt 
đầu bằng nhận thức lưỡng nguyên : 


Để Bụt thở, để Bụt äi 

Mình khỏi thở, tình khỏi di 

Tại vì mình có tính làm biếng, thấy thực tập hơi khó nên 
mình để Bụt làm. Mình là học trò, là con của Bụt, đã từng 
nghe giáo lý và đã từng thực tập nên mình có Bụt trong mỗi 
tế bào của mình. Bụt ở trong mình chứ không phải ở ngoài 
mình. Mình làm biếng nên mình để Bụt thở, để Bụt đi, mình 
khỏi thở, mình khỏi đi. Bụt rất siêng năng nên khi được mời 
thì Bụt thở, Bụt đi ngay và nhờ đó mình có cơ hội được thở, 
được đi. 
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Đệ tử của tôi phải biết thực tập bài kệ này, tôi đã thực tập bao 
nhiêu năm mà vẫn thấy nó hay, nó đáp ứng được lại sự làm 
biếng của mình: 

Để Bụt thở, để Bụt ngồi 

Mình khỏi thở, mình khỏi nợổi. 

Để Bụt thở, để Bụt rong chơi 

Mình khỏi thở, tình khởi rong chơi. 

Để Bụt thở, để Bụt nghỉ neơi 

Mình khỏi thớ, tình khởi rniehỉ neơi. 


Có thì giờ nghỉ mà chúng ta không chịu nghỉ, nhiều khi đã 
lên giường rồi mà vẫn còn tranh đấu. Vì vậy, khi Bụt thở, Bụt 
nghỉ ngơi, thì mình được thở, được nghỉ ngơi. 


Bụt äang thở, Bụt ñang rong chơi 
Mình được thở, mình được rơng chơi 


Đó là bài kệ hay nhất, dễ nhất và hạnh phúc nhất để thực tập. 


Bụt äang thở, Bụt ñans ngồi 

Mình được thở, mình được ngồi 

Bụt äang thở, Bụt dang nghỉ neơi 
Mình được thở, trình được nghỉ nơi 


Bài kệ này tôi thực tập luôn luôn thành công, không lần nào 
mà không thành công. 


Bụt là thở, Bụt là rong chơi 
Mình là thở, trình là rong chơi 


Chúng ta bắt đầu đi sang tuệ giác vô ngã. Ban đầu, chúng ta 
tưởng Bụt là một thực tại riêng và thở là một thực tại riêng, 
có một người tên là Bụt và có một động tác tên là thở, có một 
người tên là mình và có một người đang thực tập. Nhưng bây 
giờ, mình thấy rõ khi Bụt thở, thì hơi thở này rất có phẩm 
chất, hơi thở rất có chánh niệm, rất thoải mái. Chúng ta thấy 
được Bụt trong hơi thở đó chứ không cần phải tìm Bụt ở 


136 


ngoài. Không có chủ thể thở, chỉ có động tác thở (here is onlụ 
the breathine, there is no breather). Khi chúng ta để Bụt thở, thì 
Bụt thở rất hay, rất có phẩm chất và chính trong phẩm chất 
của hơi thở mà chúng ta nhận diện ra Bụt, ngoài hơi thở thì 
không có Bụt. Nói có một người thở và có một hơi thở là 
không đúng. Bụt là ai? Bụt là đi, Bụt là thở, Bụt là ngồi. 
Chúng ta phải nhận ra Bụt nơi hơi thở, nơi dáng ngồi đó tại 
vì một người khác sẽ không thở, không ngồi được như vậy. 
Ngoài hơi thở và dáng ngồi, không có một chủ thể Bụt riêng. 
Có động tác thở, rong chơi hay nghỉ ngơi; nhưng không cần 
phải có một chủ thể để thở, rong chơi hay nghỉ ngơi. 


Chúng ta nói: Mưa rơi! Gió thổi! Mưa thì phải rơi, mưa mà 
không rơi thì không thể gọi là mưa, gió mà không thổi thì 
không thể gọi là gió. Có mưa mà không cần có chủ thể mưa. 
Khi xem tuồng múa rối, chúng ta thấy các con múa rối cử 
động; nhưng phía sau đó có bàn tay của người nghệ sĩ. 
Nhưng ở đây, không có người ở phía sau, không có chủ thể 
đứng ở ngoài để thổi, gió chính là thổi và cũng không có một 
người đứng để thả mưa xuống, mưa chính là rơi. 

Bụt là thở, Bụt là di 

Minh là thở, mình là đi 


Trong khi thực tập, mình tiếp xúc được với sự thật là chỉ có 
thở, chỉ có đi và phẩm chất của hơi thở, của bước chân rất 
cao. Mình sẽ không tìm được Bụt ngoài hơi thở và bước chân 
đó. Lúc bắt đầu, mình và Bụt là hai thực thể khác nhau, 
nhưng khi tới câu kệ này, thì mình và Bụt trở thành một, chỉ 
có động tác mà không có người làm động tác. Đó gọi là vô 
tác. 


Chỉ có thở, chỉ có rơng chơi 
Không ai thở, không ai rone chơi 
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Chúng ta không cần có một chủ thể đứng ở ngoài, đó là vô 
ngã. Vô ngã tức là Niết bàn, đạt được vô ngã là đạt được Niết 
bàn. Bài tập này tuy đơn sơ, nhưng đem lại rất nhiều hạnh 
phúc và giúp mình tiếp xúc được với vô sinh. 


Trong khóa tu dành cho xuất sĩ tại Pak Chong, Thái Lan, có 
một số các thầy Nam tông tới tham dự. Các thầy không tu 
theo Tịnh Độ như các Phật tử Việt Nam. Nếu mình nói: “Mỗi 
bước chân đi vào Tịnh độ” thì các thầy sẽ không hiểu, nên 
chúng ta đổi lại là: “Mỗi bước chân đi vào vô sinh“. Vô sinh 
là Niết bàn. 

Sự đi đang diễn ra nhưng không có người đi, người đi không 
tách ra được khỏi sự đi. Ngoài chuyện thở và chuyện đi, 
không có người thở và người đi. Thuyết Nhất Thiết Hữu Bộ 
chủ trương “không có ngã, chỉ có pháp”, tức không có người 
thở nhưng có cái thở, không có người đi nhưng có cái đi, 
không có người ngồi nhưng có cái ngồi, không có người rong 
chơi nhưng có cái rong chơi. Đó gọi là Ngã không pháp hữu. 
Khi đạt tới cái thấy đó, thì không có tác, không có hành, 
không có hữu cũng không có vô. 

Chỉ có thở nhẹ, chỉ có rong chơi 

Không ai thở nhẹ, không ai rong chơi 


Chúng ta không cần có một chủ thể đứng ngoài, có tác mà 
không cần tác giả. Có cái thở, cái đi đang xẩy ra, nhưng 
không có một cái ta núp đàng sau để điều khiển cái thở và 
cái đi. Có sự suy nghĩ, tư duy đang xảy ra, nhưng không có 
người suy nghĩ núp phía sau. 


An khi thở nhẹ, lạc trong rong chơi 

An là thở nhẹ, lạc là rone chơi 

An và lạc là những cái có thật, có thể có an, có lạc, có thở nhẹ 
và rong chơi mà không cần phải có chủ thể núp phía sau như 
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những bàn tay điều khiển con rối. Bài kệ này đơn sơ nhưng 
rất sâu. 

Đạt tới vô sinh thì không còn có hữu, nghĩa là không còn có 
vô, không có tác giả và cũng không có hành giả. 


Bài kệ 15 

Sinh hữu tác hành giả +#®fttf 
Thị vi bất đắc yếu z ã f8 < 
Nhược di giải bất sinh cân" ki 
Bất hữu bất tác hành ®^Z#ftfi 


Thất có sinh, có hữu, có tác, có hành 

Là chưa đạt tới chỗ thiết yến 

Nếu hiểu ñược thế nào là bất sinh 

Thì không thất còn hữu cũne không còn nhu uến tác uà hành. 
Sinh hữu tác hành giả, Thị vi bất đắc yếu: Còn thấy có 
sinh, có hữu, có người làm, có người thực tập thì chưa đạt tới 
chỗ thiết yếu. 

Nhược di giải bất sinh, Bất hữu bất tác hành: Khi hiểu 
được không có sinh thì sẽ thấy không còn hữu, tác và hành. 
Hành là sự thực tập, tác là hành động. 


Bài kệ 16 

Tắc sinh hữu đắc yếu RỊ 2+#&®ã# 
Tùng sinh hữu dĩ khởi úÈb E R BE 
Tác hành trí tử sinh fE fr X 3L 
Vi khai vi pháp quả B1 4 3š 


Vì hữu niên tới phải có sinh 

Và 0ì sinh cho nên hữu lại tiếp tục 

Có tác, có hành, thì tử rồi lại sinh 

Đó là cánh cửa sinh tử trở ra, để đưa đến sự phát khởi của các 
pháp. 
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Tắc sinh hữu đắc yếu: Đắc yếu là đạt tới chỗ thiết yếu. Vì có 
sinh nên hữu mới có chân đứng. 

Tùng sinh hữu dĩ khởi: Có sinh nên hữu mới khởi ra. 

Tác hành trí tử sinh: những công việc và hành động đem 
tới sinh tử (samsara). Tác hành có thể được hiểu là ba nghiệp: 
thân, khẩu, ý. 

Vi khai vi pháp quả: Và mở cửa ra cho tất cả các pháp. 

Vì hữu nên phải có sinh, và vì sinh nên hữu mới khởi ra. 
Trong thời gian sinh thì có tư duy, có lời nói, có hành động; 
nghĩa là có ba nghiệp thân, khẩu, ý. Ba nghiệp là chất liệu 
làm tiếp nối luân hồi tử sinh và mở cửa ra cho tất cả các pháp. 
Các pháp là sự biểu hiện của tâm ý. Các pháp biểu hiện ra từ 
tâm ý khổ đau, thì có tính cách ràng buộc, gây đau khổ nên 
gọi là pháp quả. 


Bài kệ 17 

Tùng thực nhân duyên hữu  f® H#ã® 
Tùng thực trí ưu lạc #t 8 Ất m4 
Nhi thử yếu diệt giả Iñ 5 5 
Vô phục niệm hành tích ## {S 2% ÍT 3ñ 


Cái øì cũng do thức ăn mà tổn tại 

Ngaw cả cái buồn, cái uui cũng phải cẩn thức ăn tới có 

Nếi cái chất liệu thiết yếu ấu không còn 

Thì không còn dấu uết nào của hành mà trình có thểnhận điện. 
Tùng thực nhân duyên hữu: Do nhân duyên thực phẩm mà 
có hữu. Hữu (Phaøa) có nguyên do của nó, đó là bốn loại thực 
phẩm: đoạn thực, xúc thực, tư niệm thực và thức thực. Từ 
những loại thực phẩm mà có sự lo lắng hay hạnh phúc. 


Tùng thực trí ưu lạc: Ngay cả cái buồn, cái vui cũng do thức 
ăn mà sinh ra. 
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Nhi thử yếu diệt giả: Nếu chất liệu ấy không còn, nếu cắt 
đứt nguồn thực phẩm đó thì, 

Vô phục niệm hành tích: không có dấu vết nào của hành 
mà mình có thể nhận diện được. Tích là dấu vết. 


Ví dụ khi bị trầm cảm, không phải tự nhiên mà mình bị trầm 
cảm, mà là do mình đã sử dụng, đã nuôi mình bằng loại thực 
phẩm đưa tới sự trầm cảm. Khi mình quán chiếu, tìm ra được 
nguyên do của sự trầm cảm chính là nguồn thực phẩm không 
lành mạnh đó và quyết tâm chấm dứt không sử dụng loại 
thực phẩm đó nữa, thì trầm cảm sẽ tan biến và không còn lưu 
lại dấu vết nào cả. 


Kinh này, tuy có đề tài là Niết bàn, nhưng thật sự không đi 
vào tư duy siêu hình. Kinh có giáo lý rất thực tiễn để chúng 
ta có thể chứng nghiệm được. Tôi nghĩ, bên Cơ đốc giáo và 
Do thái giáo cũng nên làm như vậy: Phải trình bày Thượng 
đế như thế nào để người ta có thể tiếp xúc được, tại vì Thượng 
đế không thể được hiểu bằng ý niệm có hay không, sinh hay 
diệt, cái này hay cái kia. Nhiều nhà thần học biết mình không 
thể nói gì về Thượng đế. Những đàm luận về Thượng đế như 
là: “Thượng đế có hay không?“ không dính líu gì tới Thượng 
đế. Mình phải đưa ra những thực tập cụ thể, để nhờ vào đó 
mà người ta có kinh nghiệm trực tiếp với Thượng đế, thì mới 
có ích lợi. Kinh này làm được công việc đó, nó không đưa ra 
những suy luận siêu hình về Niết bàn, mà cho ta những 
phương pháp rất cụ thể để mình có thể sống được Niết bàn 
trong giây phút hiện tại, mình có thể rong chơi trời phương 
ngoại. Phương pháp đó là: 


- Thứ nhất, làm nguội đi những đam mê, giận hờn. 

- Thứ hai, lấy đi những ý niệm. 

Khi nói về Thượng đế và Niết bàn mà chỉ cho người ta thêm 
những ý niệm tức là ta đang làm ngược lại điều mình cần 
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phải làm, vì vậy từ đầu đến giờ bài kệ nào cũng dạy chúng 
ta phải lấy đi những ý niệm. 


Phần 4 


Pháp thoại ngày 25.11.2010, tại thiển đường Hội Ngàn Sao, 
xớm Hạ, Làng Mai 


Chúng ta học tiếp kinh Rong Chơi Trời Phương Ngoại. Rong 
chơi có nghĩa là không có chuyện gì phải làm, không có nơi 
nào phải đi tới, mình đi chơi vui thú. Tiếng Anh là to enjoy, 
nhưng trong chữ enjoy không có ý của cái không gian mà 
mình đang đi chơi. Tiếng Pháp có chữ flâner có nghĩa là chỉ 
đi chơi, không có mục đích nào cả. 


Trong kinh sử dụng hình ảnh của những con chim trở về với 
mây trời, tự do bay chơi và hình ảnh của những con nai cảm 
thấy thoải mái trở về đồng quê. Sáng hôm nay, từ nội viện 
tới xóm Hạ, tôi thấy sáu con nai đang rong chơi ngoài đồng 
quê. Niết bàn, có nghĩa là rong chơi. Take time to enjoy 
where you are. 


Bài kệ 18 

Chư khổ pháp di tận ñã m  Á E B 
Hành diệt trạm nhiên an ƒT » j8 #Ã 
Tỷ-khưu ngô dĩ tri khrãZEứ 
Vô phục chư nhập địa ## {E 58 .À Hh 


Nếu khổ đau đã hết uà các hành đã diệt 

Thì hạnh phúc sẽ có trặt một cách lặng lẽ, uà sẽ có bình an 
Này các 0j Tù-kheo, tôi đã thực chứng điều nàu 

Cho nên tôi không cẩn phải tìm đi uào một cõi nào mữa. 
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Chư khổ pháp dĩ tận: Chư khổ pháp là những hiện tượng 
đem tới khổ đau như cái giận, cái buồn, cái đam mê, lo lắng, 
cái u sầu, sợ hãi. Dĩ tận là đã hết. Khi những pháp khổ đau 
đã hết. 


Hành diệt trạm nhiên an: Tất cả các hành trở thành vắng 
lặng. Chữ diệt phải được hiểu là vắng lặng, không còn xôn 
xao. Chữ diệt ở đây không có nghĩa diệt và sinh, có hay 
không có. Chữ diệt trong Niết bàn, có nghĩa là vắng lặng. 


Hành là tất cả những hiện tượng như sông núi, mặt trăng, 
mặt trời, con người, chim muông, cây cỏ, đất đá, thân thể của 
chúng ta,... Hành là sanskãra, tiếng Anh là ƒormations. Bông 
hoa là một hành, nó được tập hợp bởi những yếu tố như đất, 
nước, lửa, gió, sức nóng và người làm vườn. Cái bàn cũng là 
một hành, trái núi là một hành, ngôi sao kia là một hành. Đó 
là những hành vật lý (phwsícal ƒormafions). Hình hài của 
chúng ta cũng là một hành, gọi là hành sinh lý (0hụsioloeical 
ƒormation). Cái giận, cái buồn, cái vui của chúng ta cũng là 
những hành, gọi là hành tâm lý (mental ƒormations). Tất cả 
hành có thể có tác dụng gây đau khổ, nếu mình bị dính vào 
chúng nó, nếu mình có cái thấy sai lạc về chúng nó. 


Chúng ta không biết được bản chất của các hành, nó là vô 
thường mà ta tưởng là thường, nó là vô ngã mà ta tưởng là 
ngã. Chính cái thấy sai lạc đó đưa tới đau khổ, chứ không 
phải các hành làm cho ta đau khổ. Hình hài của chúng ta làm 
cho ta đau khổ, tại vì ta có một quan niệm sai lầm về hình hài 
của mình. Đối tượng đam mê mà ta chạy theo kia không làm 
cho ta đau khổ, mà chính tại vì ta có một cái nhìn sai lạc về 
nó nên ta bị dính vào nó. Ta có vọng tưởng về đối tượng đam 
mê, nên ta có dục tưởng. Dục là sự đam mê, và chính vì có 
dục tưởng cho nên ta khổ, chứ không phải đối tượng đam mê 
làm cho ta khổ. Danh lợi không làm cho ta khổ, nhưng cái 
thấy của ta về danh lợi làm cho ta khổ. 
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Ví dụ về con chó bị anh chàng liệng cục đá lại chạy theo sủa 
cục đá rất hay. Cục đá, thật ra, đâu có tội tình gì, nguyên do 
làm cho con chó đau khổ là anh chàng liệng cục đá. Con chó 
vô minh tưởng cục đá là kẻ thù của nó. Khi đau khổ, chúng 
ta nghĩ rằng thế giới này hay hình hài, năm uẩn này làm cho 
mình đau khổ. Thật ra, chỉ vì mình có nhận thức sai lầm về 
thế giới, về năm uẩn, nên mình mới đau khổ. 


Hành diệt, có nghĩa là những cái thấy sai lâm của chúng ta 
về hành không còn nữa và các hành, tuy là còn đó, nhưng 
không còn làm cho mình đau khổ nữa. Những cái thấy thì 
mình vẫn còn thấy, những cái nghe thì mình vẫn còn nghe, 
những cái suy nghĩ thì mình vẫn còn suy nghĩ; nhưng cái 
thấy, cái nghe, cái suy nghĩ của mình không còn sai lạc nữa 
và mình không còn đau khổ nữa. 


Trạm nhiên, có nghĩa là rất yên tĩnh. Khi tri giác sai lầm 
không còn, thì có sự vắng lặng, có sự thanh tinh, an bình. Sự 
an bình đó là Niết bàn. 

Nếu khổ đau đã hết và các hành đã diệt thì hạnh phúc sẽ có 
mặt một cách lặng lẽ và sẽ có bình an. 

Tỳ khưu ngô di tri: Ngô là cái ngã. Di tri là đã biết. Ngày 
xưa, có khi người ta dịch “vô ngã“ là vô ngô. 

Mình chưa biết mình là ai! Trong Thiền tông thường có câu 
hỏi: “Anh là ai?“ (Who are you?). Đó là một công án. Một công 
án khác cũng rất phổ thông, nổi tiếng ở Trung Quốc là câu 
hỏi: “Niệm Phật thị thùy?“ (Mho is the one that irookes the 
Buddha S name ?). Niệm Phật thị thùy có nghĩa là: Ai là người 
đang niệm Phật? Công án này là một câu hỏi: Anh là người 
đang niệm Phật, nhưng anh là ai? Người đang niệm Phật đó 
là ai? Anh đã biết anh là ai chưa? Mình tu để nhìn sâu và để 
biết mình là ai. Nhưng trong công án này có một lỗ hỏng và 
nhiều người không thành đạt được công án này, tại vì họ 
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không biết lấp lỗ hỏng đó. Lỗ hỏng nằm ở chỗ mình hỏi 
người niệm Phật là ai như là mình biết Phật là ai rồi. Có Phật 
và có người niệm Phật, nhưng công án chỉ hỏi người niệm 
Phật là ai, như là đã biết Phật là ai rồi. Thật ra, chúng ta cũng 
chưa biết Phật là ai? “Who is the Buddha uhose name ou 
inooke7“. Tôi đề nghị công án thứ hai: “Phật thị thùy?” (Wñho 
is the Buddha?). Trong công án “Niệm Phật thị thùy?”, mình 
muốn biết người niệm Phật là ai và mình tưởng mình biết 
Phật là ai rồi. 

Khi mình biết mình là ai, thì mình cũng biết Bụt là ai và khi 
mình biết Bụt là ai, thì mình cũng biết mình là ai. Hai câu hỏi 
“Niệm Phật thị thùy?” và “Phật thị thùy? là một. Mình đã 
học một bài kệ rất hay: 


Bụt äang thở, Bụt dang äi 
Mình đang thở, trình dang đi 


Ngoài chuyện thở và chuyện đi, có một người thở và đi. Mình 
nghĩ phải có một chủ thể, thì hành động mới xảy ra được. 
Nhưng trong tuệ giác vô ngã thì có hành mà không cần phải 
có hành giả, có tác mà không cần có tác giả. Khi nói “gió 
thổi”, mình nghĩ có “gió” và có “một người thổi”, nhưng sự 
thật là chỉ có gió (inđ) mà không có người thổi (blouer). Nếu 
không có thổi (blouing), thì không có gió (win). Gió mà 
không thổi, thì không phải là gió; hễ có gió là có thổi. Chúng 
ta chỉ cần gió mà không cần một người đứng ngoài để thổi, 
cũng như niệm Phật là niệm Phật mà không cần có người 
niệm Phật. Chỉ có chuyện niệm Phật xảy ra, tại vì niệm là một 
tâm hành. 


Trong tâm hành niệm có năng niệm và sở niệm, niệm luôn là 
niệm cái gì, ví dụ như niệm hơi thở hay niệm bước chân hay 
niệm Bụt. Có chủ thể niệm và đối tượng niệm, nhưng cả chủ 
thể và đối tượng đều nằm trong niệm, vì không thể nào có 
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chủ thể mà không có đối tượng. Trong đạo Bụt có dạy, nơi 
nào có chủ thể, thì nơi đó có đối tượng và nơi nào có đối 
tượng, thì nơi đó có chủ thể. Chủ thể và đối tượng đi đôi với 
nhau. Không thể có chủ thể niệm đứng riêng, rồi mình đem 
chủ thể đó đến niệm đối tượng niệm như là mình đem cây 
thước tới đo cái bàn rồi đo cái phế. Tâm của mình gồm cả chủ 
thể và đối tượng, nếu cho tâm chỉ là chủ thể thì đó là một sự 
sai lạc căn bản mà khoa học bây giờ cũng chưa thoát ra khỏi. 
Khoa học nghĩ rằng, có một cái tâm bên trong và cái tâm đó 
vương ra để nắm bắt thế giới bên ngoài. Khoa học kẹt vào cái 
thấy lưỡng nguyên, cho tâm và vật là hai cái riêng biệt. Chỉ 
một số rất ít nhà khoa học đang tìm cách vượt khỏi chướng 
ngại đó, còn phần lớn vẫn còn kẹt vào trong cái thấy lưỡng 
nguyên, tức cho rằng tâm tồn tại độc lập ngoài vật. 


Người niệm Phật là ai, có nghĩa là người niệm là một thực tại 
riêng biệt và Phật được niệm là một thực tại riêng biệt. Thấy 
mình và Phật là hai thực tại riêng biệt là một cái thấy sai lầm. 
Niệm là một tâm hành, mà hễ là tâm hành thì phải có đối 
tượng và chủ thể. Khi niệm Phật xảy ra, thì năng niệm và sở 
niệm đều có mặt trong niệm; chúng ta không cần có một 
người đứng ngoài để làm chuyện niệm, cũng như có gió mà 
không cân một người đứng ngoài để thổi. Đây là phương 
điện của tâm học sâu sắc: Vị Tỳ kheo đã biết mình là ai rồi. 


Bài tập của chúng ta rất hay, ban đầu mình tưởng Bụt và 
mình là hai thực thể: 


Bụt äang thở, Bụt dang äi 

Cơn nang thở, con dang äi 
Nhưng sau, mình tìm ra ñược: 
Bụt là thở, Bụt là äi 

Cơn là thở, con là đi 
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Ngoài cái thở và đi không có Bụt, không có con. Con và Bụt 
nằm ngay trong cái thở, cái đi. Khi Bụt thở, thì hơi thở rất có 
phẩm chất; vì hơi thở có phẩm chất, nên chúng ta thấy có Bụt 
trong hơi thở. 

Tỳ kheo ngô di tri, vị tỳ kheo đã biết mình là ai rồi, mình 
không phải là một thực thể đứng ngoài, mình không phải là 
tác giả hay thọ giả mà mình chính là cái tác, chính là cái thọ. 
Người niệm Bụt là ai? Người niệm Bụt không có ngoài sự 
niệm Bụt, chỉ có sự niệm Bụt, mà không cần phải có người 
niệm Bụt (1here is the inuokation oƒ the Buddha 5 name, there is 
no in0oker. There is the uind, there is no blouer). Vị Tỳ kheo đã 
biết mình là ai, đó là cái quả lớn nhất. Chúng ta có thể chứng 
đạt được công án đó, nếu chúng ta thực tập bài kệ sau cho 
sâu: 


Chỉ có thở, chỉ có đi 
Không người thở, không người di 
An khi thở, lạc khi đi 


An là thở, lạc là ẩi. 


Vô phục chư nhập địa: Khi vị Tỳ kheo đã biết mình là ai rồi, 
thì không cần có một cõi để đi vào. 

Mình nghĩ khi chết rồi, mình sẽ đi vào một cõi nào đó, mình 
sẽ xuống địa ngục hay lên thiển đường, mình lên cõi trời này, 
cõi trời kia hay vào Tịnh độ. Đó là cái thấy nhị nguyên: có 
một người và người đó sẽ đi vào cõi này hay cõi kia. Nhưng 
khi hiểu được vô ngã, không còn đi, không còn tới, mình 
không còn lo sẽ đi về đâu, tại vì sẽ không có chuyện đi, 
chuyện tới. 


Trong bài kệ, Niết bàn được diễn tả rất cụ thể và sâu sắc. Vị 
Tỳ kheo đã biết mình là ai rồi, thì không còn phải lo lắng sau 
này mình sẽ đi vào cõi nào: Tịnh độ, Thiền đường hay Cực 
lạc thế giới. 
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Bài kệ 19 

Vô hữu hư không nhập t  l Z 
Vô chư nhập dụng nhập ‡t S8 A HH 
Vô tưởng bất tưởng nhập # 48 7` 4 
Vô kim thế hậu thế ?# 2 1H f †H 


Không đi uào cõi hư không 

Không có cái nơi đi uào để äi uào 

Không äi uào cõi tưởng ha cối 0ô tưởng 

Không äi uào đời nàu hau đời sau. 

Vô hữu hư không nhập: Trong thiền định, có thể mình đi 
vào cõi gọi là hư không vô biên (infinity of space), tức không 
vô biên xứ. Không vô biên xứ là một trạng thái thiển định. 
Không vô biên xứ, thức vô biên xứ, vô sở hữu xứ, phi tưởng 
phi phi tưởng xứ là bốn đối tượng để đi vào của thiển. Cõi vô 
tưởng (phi tưởng xứ) là cõi không còn tri giác. 

Vô hữu hư không nhập, có nghĩa là không có cõi gọi là không 
vô biên xứ để đi vào, tại vì không có người để đi vào cõi đó. 

Vô chư nhập dụng nhập: Không có những nơi đi vào để 
mình đi vào. Đi vào, hàm chứa chủ thể đi vào và đối tượng 
đi vào và khi thấy còn một chủ thể đi vào và một đối tượng 
đi vào, thì chưa thấy được sự thật. Biết được mình là ai rồi, ta 
vượt thoát được ý niệm về chủ thể và đối tượng riêng biệt. 
Không có người đi vào, thì không còn lo lắng về chỗ mình 
sắp đi vào. 

Vô tưởng bất tưởng nhập: Không đi vào cõi tưởng (cõi có 
tri giác) hay cõi phi tưởng (cõi không có tri giác). 

Vô kim thế hậu thế: Không còn có đời này và đời sau, 
không còn sự phân biệt giữa hiện tại và tương lai, tức vượt 
thoát thời gian. 
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Niết bàn là sự tự do, không có thời gian, không có không 
gian. Vì vậy có Big Bang hay không có Big Bang, không phải 
là chuyện quan trọng. Không có bắt đầu, không có chung 
cục, không có nơi này, không có nơi kia, không có sự co lại 
hay phình ra. Hiện nay, có lý thuyết cho rằng vũ trụ đang 
giãn ra do Big Bang, rồi tới một lúc nào đó vũ trụ sẽ co lại. 


Đối với Niết bàn, không có tương lai, không có quá khứ, 
không có thời gian, không có sự co lại, không có sự giãn ra. 
Kinh Niết Bàn không phải là kinh nói về chuyện siêu hình, 
kinh Niết Bàn rất thực tế, nó liên hệ tới sự sống hàng ngày. 
Chúng ta phải học kinh Niết Bàn như vậy, tại vì Phật học của 
chúng ta là Phật học ứng dụng. Ý nghĩa đầu tiên của chữ Niết 
bàn là sự mát lạnh. Định nghĩa thứ nhất của Niết bàn là sự 
vắng mặt của nóng bức, tại vì đam mê, sợ hãi, hận thù có khả 
năng đốt cháy; mà khi có sự đốt cháy, thì không có Niết bàn. 
Niết bàn là chấm dứt sự đốt cháy (extinction). 


Trong tâm học Phật giáo có tâm hành tham (đam mê), tâm 
hành sân (hận thù). Khi đam mê và hận thù bừng cháy lên, 
thì có sức nóng đốt cháy và không có Niết bàn. Nhưng trong 
tâm học đạo Phật cũng có tâm hành vô tham, vô sân. Có 
những giây phút mà mình không bị ngọn lửa của đam mê, 
hận thù đốt cháy. Niết bàn có mặt khi những tâm hành vô 
tham, vô sân biểu hiện. Niết bàn không phải là cái gì quá xa 
vời mà mình tưởng tượng ra trong thế giới siêu hình, nó 
không phải là đối tượng của siêu hình học. Niết bàn là đối 
tượng của sự thực tập hàng ngày: khi có tham, có sân là 
không có Niết bàn; khi có vô tham, vô sân là có Niết bàn. 
Trong đời sống hàng ngày, chúng ta có những giây phút có 
Niết bàn và những giây phút không có Niết bàn, tùy theo ý 
chúng ta chọn, cũng như con chim muốn chưi vào trong lồng 
hay muốn trở về trời mây, cũng như con nai chọn vào ở trong 
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sở thú hay chọn trở về đồng quê. Mình chọn đi về không gian 
của tự do, tươi mát hay không là tùy mình. 


Định nghĩa đầu tiên của chữ Niết bàn là chấm dứt sự đốt 
cháy, sự nguội xuống. Chúng ta có một vị Bồ tát tên là Thanh 
Lương Địa (the Bodhisattoa oƒ earth cooling). Chúng ta rất cân 
vị Bồ tát này, chúng ta phải gọi Ngài về lập tức tại vì chúng 
ta đang ở trong giai đoạn hâm nóng toàn câu (global 
warming). Thanh lương, là không có sự đốt cháy. Làm thế 
nào để Bồ tát Thanh Lương Địa có mặt trong từng giây phút 
của đời sống hàng ngày, tức là mình có Niết bàn. Niết bàn 
không phải là cái gì quá xa vời mà mình phải tu 10, 20 năm 
mới có. 

Niết bàn, trước hết là sự vắng mặt của những ngọn lửa đang 
đốt cháy, ngọn lửa của tham, sân, nghi ngờ. Định nghĩa thứ 
hai của Niết bàn là sự vắng mặt của tri giác sai lầm, của cái 
nhìn nhị nguyên. Thấy có cái tâm hiện hữu ngoài vật, có cái 
trong đối lập với cái ngoài, có cái ta và có cái người, có chủ 
thể tồn tại độc lập ngoài đối tượng, là cái thấy nhị nguyên, 
cái thấy đó gây ra đau khổ và những nhận thức sai lầm. Niết 
bàn là sự vắng mặt của phiền não chướng và sở tri chướng. 
Phiền não chướng (kleáa-avärana) là tham, sân, si, mạn, nghi, 
kiến. Sở tri chướng ƒñea-auarana) là những cái kẹt về nhận 
thức. Đạt tới vô ngã là đạt tới Niết bàn. 


Khi vượt khỏi cái nhìn nhị nguyên “có hiện tại và tương la1”, 
vượt thoát được thời gian, thì không còn kỳ thị, phân biệt. 
Lúc đó, những câu hỏi về nguyên ủy của vũ trụ như vũ trụ 
do ai sáng tạo ra, khi vũ trụ tiêu diệt thì sẽ có gì, hoặc những 
ý niệm về các cặp đối lập như có-không, còn-mất, tới-đi 
không còn nữa và Niết bàn có mặt. Ta không còn lo lắng (vô 
ưu) và sự rong chơi được thỏa mãn một trăm phần trăm. 
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Bài kệ 20 

Diệc vô nhật nguyệt tưởng 7Rn##“ HH 
Vô vãng vô sở huyền TR ft #4 PH ñế 
Ngã điĩ vô vãng phản + ẤM fE JM 
Bất khứ nhi bất lai  ®Tñ 4 2 


Cñne không có ú niệm uỀmặt trời uà mặt trăng ñane có tmặt 
Không äi cũng không ở lại 

Không có một cái ngã để đi uà đểuề 

Thì không có cái äi 0à cái 0ề. 

Diệc vô nhật nguyệt thưởng: Không có tri giác về mặt trời, 
mặt trăng nữa. Bụt đang nói đến các nhà thiên văn học. 
Chúng ta tưởng tượng có những thiên hà (galaxy), những thế 
giới, những ngôi sao cách xa mình hàng ngàn, hàng triệu 
năm ánh sáng và mình nghĩ tất cả đều nằm trong không gian 
ngoài tâm thức mình. Khi đạt tới cái thấy bất nhị Niết bàn, 
thì mình không kẹt vào tri giác về mặt trăng, mặt trời. 

Vô vãng vô sở huyền: Không cần đi cũng không ở lại. 

Ngã di vô vãng phản: Khi cái ngã đã không có (ngã di vô), 
thì làm gì còn chuyện đi hay chuyện về (vô vãng phản). Vãng 
là đi, phản là trở về. 

Bất khứ nhỉ bất lai: Không có khứ cũng không có lai. Người 
ta đặt cho đức Thế Tôn là Như Lai, có nghĩa là không từ đâu 
tới và cũng không cần đi về đâu (Tùng vô sở lai, diệc vô sở 
khứ, thị cố danh Như lai). Không phải chỉ có đức thế Tôn mà 
chúng ta cũng vậy, bản chất của chúng ta là không tới cũng 
không đi. 
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Bài kệ 21 

Bất một bất phục sinh ®?⁄^fã+ 
Thị tế vi nê hoàn Zlã4ã#£ìE 
Như thị tượng vô tượng 1 E f4 #4 lá 
Khổ lạc vi di giải tì SE T0 DÍ Đệ 
Ni không có cái mất đi cũne không có cái còn sinh ra 

Nơi ấ là Niết bàn. 

Như thế thì uấn đề có đối tượng tri giác hau không có đối tượng tri 
giác 


Và uấn đềbản chất của cái khổ uà cái 0ui, tình đã hiểu thất. 
Bất một bất phục sinh: Bất một, là không biến mất, không 
từ có trở thành không, tại vì có và không cũng chỉ là những 
ý niệm; chúng ta vượt thoát có và không. Bất phục sinh, là 
không hắn mình phải sinh trở lại, tại vì không sinh cũng 
không diệt. 

Thị tế vi Niết bàn: Tế là cõi. Cõi không có cũng không 
không, không sinh cũng không diệt, đó là Niết bàn. 77s 
domain is Niruana. Niết bàn đang có mặt cho mình, tùy mình 
có muốn hay không muốn thôi; cũng như trời mây lúc nào 
cũng có đó cho chim muông và đồng quê lúc nào cũng có đó 
cho hưu nai, tùy nó muốn chọn hay không mà thôi. 

Như thị tượng vô tượng; Khổ lạc vi dĩ giải: Như thế thì có 
đối tượng của tri giác hay không có đối tượng của tri giác 
(Như thị tượng vô tượng), đối tượng của tri giác có thể là mặt 
trời, mặt trăng hay con người, thì bản chất của cái vui và cái 
khổ, mình đã hiểu thấu (Khổ lạc vi di giải). Chữ dĩ 2} này có 
thể bị chép sai, đúng ra là chữ dĩ , có nghĩa là đã. 

Khổ và vưi thường được căn cứ trên ý niệm của mình, như ý 
niệm có và không, sinh và diệt. Khi những ý niệm có đối 
tượng hay không có đối tượng không còn nữa, thì không gian 
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của Niết bàn hiển hiện. Lúc đó, mình hiểu thấu được bản chất 
của khổ và vưi, mình không còn bị cuốn hút, bị hạn chế, bị 
trói buộc bởi khổ và vui. 

Khóa tu mùa Đông sắp tới, chúng ta sẽ tiếp tục học hết Phẩm 
Nê Hoàn và học một số các kinh khác, có thể chúng ta sẽ được 
học bản dịch mới của “Ba mươi bài tụng Duy Biểu”, có thể 
mình sẽ được học 44 bài kệ về chân lý tuyệt đối trong Du-Già 
Sư Địa Luận, có thể chúng ta sẽ tiếp tục học những kinh rất 
hay trong Pháp Cú Kinh chữ Hán. 


Thầy trò chúng ta may mắn được ở chung với nhau ba tháng, 
được ngồi thiền chung, đi thiền chung, học kinh chung, pháp 
đàm chung rất hạnh phúc. Xin đại chúng chuẩn bị ngày mai 
làm lễ đối thú an cư, xác định nghiêm mật giới trường, đừng 
ra khỏi giới trường trong ba tháng an cư, ngoại trừ trường 
hợp tăng thân sai mình đi làm công việc. Đây là cơ hội rất tốt 
và rất hiếm, ở đời không biết có bao nhiêu người mong ước 
có được cơ hội tham dự khóa tu ba tháng. Ngay cả nhiều 
thây, nhiều sư cô bên Mỹ, hay ở Âu châu cũng ít có cơ hội 
được an cư. Chúng ta có cơ hội này, chúng ta phải dâng lên 
niềm cảm tạ của ta đối với đức Thế Tôn và các vị tổ sư. Nếu 
đức Thế Tôn không chế ra truyền thống An cư thì có thể thây 
cũng phải đi dạy chỗ này chỗ khác. Nhờ có khóa An cư mà 
thây được ở lại luôn ba tháng với các con của thầy và thây rất 
hạnh phúc. Hạnh phúc có đó, Niết bàn có đó. Niết bàn là sự 
vắng mặt của các ngọn lửa đốt cháy. Mình học cách dập lửa, 
mình học từ sư anh, sư chị của mình. Nếu mình có tri giác sai 
lâm nào làm mình khổ như nỗi buồn, sự cô đơn, tủi thân, thì 
mình phải nhờ sư anh, sư chị giúp cho mình tháo bỏ tri giác 
sai lầm đó; tháo bỏ được thì tự nhiên mình sẽ có Niết bàn. 
Niết bàn là chuyện làm hàng ngày của mình (Niruana is our 
dailụ Dusiness). 
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Đâu là bài pháp thoại Thiển sư giảng 0ào ngày 28 tháng 11 
năm 2010, tại thiển đường Trăng Rằm, chùa Từ Nghiêm, 
xớm Mới, trong khóa An Cự Kiết Đông. 


Bài kệ 22 

Sở kiến bất phục khủng ri R 2 fã ï 
Vô ngôn ngôn vô nghi T5 RE ñ§ SẼ 
Đoạn hữu chỉ xạ tiễn li 4 Z Ä† ñn 
Cấu ngu vô sở y Xỗ ñR Ấ DỊ đi 


Cái tình thấu không làm cho trình sợ hãi nữa 

Khône cờn nehi neờ gì tữa uềngôn từ hau không ngôn từ 

Mũi tên bắn rơi được cái hữu rồi 

Thì khi gặp kẻ neu muội không cân diễn bàu øì nữa cả. 

Chúng ta ôn lại câu: Chim chóc a trở uềtmâu trời, hươu nai tựa 
trở uề đồng quê, còn các bậc chân nhân thì ưa trở uề Niết bàn. 


Niết bàn là nơi thảnh thơi, Niết bàn đang có mặt ở đây trong 
giây phút hiện tại. Tùy mình muốn chọn sự bận rộn, lo lắng, 
sợ hãi hay muốn chọn Niết bàn. Có hai cách để định nghĩa 
Niết bàn: 


- Định nghĩa đầu là sự vắng mặt của phiển não như đam mê, 
hận thù, nghỉ ky, tại vì đam mê, hận thù, nghi ky là những 
ngọn lửa đốt cháy mình. Sự vắng mặt của đam mê, hận thù, 
nghỉ ky là sự mát mẻ. Định nghĩa đầu của Niết bàn là sự mát 
mẻ, sự tắt lửa. Ngọn lửa đam mê, hận thù đang cháy, thì 
mình không có Niết bàn. Nhưng khi mình thấy không có 
ngọn lửa đam mê, hận thù cháy trong mình thì đó là Niết 
bàn. Nirvana trước hết có nghĩa là mát xuống, không bốc 
cháy. 
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- Định nghĩa thứ hai của Niết bàn là sự vắng mặt của sự kỳ 
thị, của cái nhìn lưỡng nguyên. Dưới cái nhìn lưỡng nguyên, 
mình thấy có trong có ngoài, có ta có người, có chủ thể có đối 
tượng. Khi vượt thoát cái nhìn lưỡng nguyên, mình không 
còn thấy sự tách rời của chủ thể và đối tượng, tâm và vật, 
mình và người. Không còn thấy sự phân biệt, mình có rất 
nhiều tự do, tự do thênh thang, đó là Niết bàn. Thấy có mình 
và có người, mình so sánh mình thua người đó, hay hơn 
người đó, hay bằng người đó. Đó là ba loại mặc cảm: mặc 
cảm thua người, mặc cảm hơn người và mặc cảm bằng người. 
Ba loại mặc cảm này đều dựa trên sự phân biệt giữa ta và 
người. Khi thấy rõ mình với người đó tương tức, mình có 
trong người đó và người đó có trong mình, thì mình không 
còn mặc cảm dù là mặc cảm thua người, hơn người hay bằng 
người. Không còn cái thấy nhị nguyên, mình sẽ có rất nhiều 
không gian, có rất nhiều tự do. Đó là Niết bàn. 


Niết bàn có mặt trong giây phúc hiện tại, mình không cần 
phải đi tìm ở một cõi xa xăm nào trong tương lai. 


Nếu Cơ Đốc giáo chấp nhận Thượng đế là Niết bàn thì rất dễ 
cho họ: Thượng đế là sự vắng mặt của sự đốt cháy và sự kỳ 
thị. Thượng đế trở thành một với Niết bàn. Nhiều nhà thần 
bí Cơ Đốc đã thấy được như vậy. Họ thấy Thượng đế không 
phải là cái gì tách ra khỏi mình để mình phải đối phó với 
Ngài. Thượng đế không phải là cái gì ở ngoài để mình phải 
đi tìm mà Thượng đế chính là tự do, là hạnh phúc có sẵn 
trong mình. Khi ngọn lửa kia không còn đốt cháy và sự kỳ 
thị kia không còn cắt xén, thì đó là Thượng đế. 


Đợt sóng khổ đau tại vì nó lên xuống, sinh diệt, nó so sánh 
đợt sóng này với đợt sóng khác và nó có mặc cảm. Nhưng khi 
đợt sóng biết rằng nó là nước, thì nó không còn đau khổ vì 
chuyện lên xuống, ra vào, lớn nhỏ. Đợt sóng không cần phải 
đi tìm nước ở chỗ khác, tại vì chính nó đã là nước rồi. Nếu 
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mình nghĩ Thượng đế là một thực tại ở ngoài mà mình cần 
phải đi tìm, thì mình vẫn còn kẹt trong cái thấy nhị nguyên. 
Đó không phải là Niết bàn, Niết bàn không có trong và ngoài, 
này và kia. Trong khóa tu ở Nottingham Dniversity, tôi nói 
với báo chí: Nếu Tây phương đặt Thượng đế trở lại vào đúng 
vị trí của Ngài thì mọi chuyện sẽ trở nên tốt đẹp. Mình đặt 
Thượng đế sai chỗ, mình cho Thượng đế là một thực tại ở bên 
ngoài mà mình phải đối phó nên mới đưa tới sự khủng hoảng 
hiện nay. 


Sở kiến bất phục khủng: Cái mình thấy, mình không còn 
sợ nữa. Sở kiến là cái mình thấy. Bất phục khủng là mình 
không còn sợ hãi nữa. 


Vô ngôn ngôn vô nghỉ: Không còn nghi ngờ gì về vấn đề 
ngôn từ hay không ngôn từ nữa. Ngôn là cái có ngôn từ, vô 
ngôn là cái không có ngôn từ. 

Đoạn hữu chỉ xạ tiễn: Mũi tên bắn rơi được cái hữu rồi. Tiễn 
là mũi tên. Đoạn là làm cho chấm dứt. Hữu là being in 
existence. Người hành giả dương cây cung, lắp một mũi tên, 
nhắm cái hữu (beine) mà bắn một phát. 


Một nhà thần học nói: “Thượng đế là nền tảng của hiện hữu” 
(God ¡s the eround oƒ being). Trong tuệ giác của đạo Bụt, being 
là một ý niệm đối lại với ý niệm non-being. Nhà thân học này 
có khuynh hướng muốn liệt Thượng đế vào phía beine. Mình 
có thể đặt câu hỏi: “Nếu Thượng đế là nền tảng của Ùeine thì 
ai là nền tảng của 0on-beine?” Người hành giả tu thiển lắp 
mũi tên vào cây cung, nhắm cái beine mà bắn một phát. Nếu 
bắn rớt cái beine xuống, thì cái non-being cũng rớt theo, tại vì 
đây là một cặp đối nghịch. Trong chân lý tuyệt đối, không có 
ý niệm being hay nnon-beine, cho Thượng đế là being là sai, mà 
cho Thượng đế là non-being cũng sai. Thượng đế là cái tuyệt 
đối (ultimate) vượt thoát cả beine và non-being, tại vì being và 


156 


non-being vẫn còn nằm trong vòng lưỡng nguyên. Đặt 
Thượng đế vào bzine là đặt không đúng chỗ. Nói không có 
Thượng đế là sai, mà nói có Thượng đế cũng sai. Thượng đế 
vượt ra ngoài ý niệm có và không. 


Niết bàn, trước hết là sự vắng mặt của những ngọn lửa và sau 
đó là sự vắng mặt của những cặp ý niệm đối lập nhau. Mục 
đích của người hành giả không phải là đi tìm cái ơn-beine, 
mà là tìm sự vượt thoát cả beine và non-beine. Mục đích của 
người tu là đạt tới vô sinh (birthlessness). No-birth không có 
nghĩa là death, không lý mình tu để tìm cái chết? Khi mình 
lắp mũi tên vào cây cung và bắn rơi cái sinh, thì cái tử cũng 
rơi theo, đó gọi là bất tử (đeathlessness). Một mũi tên bắn rơi 
hai lá cờ ảo tưởng. 

Năm 1962, tôi xin xuất bản một tập thơ tại Sàigòn có tên 
“Chắp tay nguyện cầu cho bồ câu trắng hiện”, đó là những 
bài thơ nói về sự thao thức muốn chấm dứt chiến tranh, đạt 
tới hòa bình, những bài thơ người ta gọi là phản chiến, nhưng 
không phải là phản chiến. Khi đem lên kiểm duyệt, người ta 
bỏ hết, chỉ để còn lại vài ba bài. Có một bài thơ bị kiểm duyệt, 
đó là bài “Một mũi tên rơi hai cờ huyễn tượng”, tức bắn một 
mũi tên làm rơi hai lá cờ nhị nguyên hữu và vô, sinh và diệt. 
Nhưng những người làm chính trị không hiểu được. Họ cho 
là mình vừa chống quốc gia, vừa chống cộng sản, mình đi 
theo phong trào trung lập, mà phong trào trung lập lúc đó bị 
cấm ở Việt Nam, vì bị cho là thân cộng. Những người trong 
ban kiểm duyệt của Bộ thông tin không thể nào hiểu được ý 
của bài thơ này: với niệm lực và định lực, mình bắn rơi hai ý 
niệm về hữu và vô. Họ nghĩ tôi đang cổ vũ cho đường lối 
trung lập. 

Khi mũi tên bắn rơi cái hữu, thì cái vô cũng rơi theo, lúc đó 
chúng ta có vô phân biệt trí (irơikalpa-jñãna). Cái sinh-diệt 
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rơi xuống rồi, thì không gian mở rộng với bao nhiêu là tự do, 
bao nhiêu là hạnh phúc. 


Cấu ngu vô sở y: Vô sở y là không cần nói. Đối với người 
ngu, thì không làm sao nói được, mình không có nhu yếu cãi 
lộn nữa tại vì người ngu không thể hiểu được. 

Khi biết được Thượng đế là gì rồi, thì anh không còn là nhà 
thần học nữa. Những người khác cãi nhau, mình chỉ ngồi 
cười, tại vì cãi nhau rằng có Thượng đế hay không có Thượng 
đế, có Niết bàn hay không có Niết bàn, chỉ tốn công vô ích. 


Bài kệ 23 

Thị vi đệ nhất khoái z ã ® — % 
Thử đạo tịch vô thượng lt 3l mx #£ _L 
Thọ nhục tâm như địa $: Sự !Ù ÉI Hh 
Hành nhẫn như môn quắc ƒT 4 1 Ƒ1 RÌ 


Đó là cái lạc thú đệ nhất 

Cơn đường tịch diệt nàu không có gì cao hơn 

Lúc bất siờ mình có khả năng nhấn chịu được, tâm tmình cũng 
như đất 

Và cái hành nhẫn cũng như tmột thành quách. 

Thị vi đệ nhất khoái: Đó là cái khoái lạc lớn nhất. 

Thử đạo tịch vô thượng: Vô thượng là không có gì cao hơn. 
Không có con đường nào cao hơn con đường đưa tới sự vắng 
lặng đó. Vắng lặng không có nghĩa là không có âm thanh, mà 
vắng lặng có nghĩa là những ý niệm về có-không, sinh-diệt 
đã rơi rụng. Thi sĩ Bùi Giáng có làm câu thơ: 

Ta bước qua từ neữ rụng hai lần 

Nhờ sự quán chiếu, những ý niệm như có hay không, sinh 
hay diệt rơi rụng và thực tại hiển bày ra, thực tại (ultimate 
realitu) không thể nào được diễn tả bằng có-không, sinh-diệt. 
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Trong Như Thị Ngữ (Iouttaka) nói: Có một cái không sinh, 
không diệt, không tới, không đi, không này, không kia, 
không có, không không. Nếu không có cái không sinh, không 
diệt, không tới, không đi, không này, không kia, không có, 
không không đó, thì làm sao có chỗ để cái có sinh, có diệt, có 
tới, có đi, có này, có kia, có có, có không kia trở về. 

Ta bước qua, là bước qua ngưỡng cửa của sự nhận thức lưỡng 
nguyên. 


Con đường tịch điệt này không có gì cao hơn, chữ tịch diệt ở 
đây không phải là không còn gì nữa, mà có nghĩa là sự vắng 
mặt của những ý tưởng xôn xao như có và không, tôi và anh, 
trong và ngoài, chủ thể và đối tượng. Những ý tưởng xôn xao 
không còn, thì gọi là vắng lặng, là im lặng hùng tráng. 


Thọ nhục tâm như địa: Khi nếm được hạnh phúc lớn đó, 
khi đi vào được trong không gian mênh mông của sự vắng 
mặt tất cả ý niệm đó, thì tâm mình giống như đại địa có thể 
chịu đựng được tất cả. Nhẫn là có sức chịu đựng rất lớn. 


Trong kinh viết, khi dạy thầy La Hầu La, Bụt nói: Con phải 
luyện cho tâm con giống như đất. Người ta có đổ xuống đất 
dầu thơm, những thức ăn rất ngon, hoặc phân hay nước tiểu, 
thì đất cũng chấp nhận tất cả. Đất có khả năng tiếp nhận và 
chuyển hóa rất hay, đất không kỳ thị; cái thơm ngon đất chấp 
nhận, mà cái dơ dở nó cũng chấp nhận, đất không đau khổ. 


Nếu nếm được cái lạc thú của Niết bàn, tâm mình rộng mở 
rồi, thì những gì trước kia mình không chấp nhận được, bây 
giờ mình có thể chấp nhận một cách dễ dàng. Tâm mình trở 
thành như đất (tâm như địa). 


Hành nhẫn như môn quắc: Sự thực tập nhẫn nhục (ksãnfi- 
pararita) trở nên vững chãi như một trường thành. 
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Bài kệ 24 

Tinh như thủy vô cấu 38 in 7k # 
Sinh tận vô bỉ thọ + ñ ñÍN SẺ 
Lợi thắng bất túc thị XI lf 4 # 
Tuy thắng do phục khổ HỆ HỘI NI TẾ rà 


Thanh tịnh như nước trong không còn chút cấu uế 

Hếi chất liệu luân hồi (sở sinh) thì không tiếp nhận cái kia nữa 
Cũi thắng 0à cái lợi không còn làm tiêu chuẩn đểäi theo 

Bởi ơì dù có thắng có lợi nhưng cái khổ uẫn còn đó. 

Tịnh như thủy vô cấu: Thanh tịnh như nước không còn chút 
cấu uế. Bài kệ 23 dùng hình ảnh của đất và bài kệ 24 dùng 
hình ảnh của nước. Đức Thế Tôn dạy La Hầu La: Phải tập cái 
tâm của con như nước. Người ta đổ xuống nước dầu thơm 
hay sữa, nước cũng không mừng, mà đổ xuống phân, bùn, 
nước tiểu thì nước cũng không giận, tại vì nước có khả năng 
tiếp thu và chuyển hóa rất lớn. Nước có thể thanh tịnh hóa 
được tất cả. 


Sinh tận vô bỉ thọ: Chữ sinh được dịch từ chữ 4i, tức 
những chất liệu có công năng nuôi dưỡng sự luân hồi. Chữ 
sinh được viết tắc từ chữ sinh y, tức những dây mơ rễ má làm 
cho mình vướng vào cõi hệ lụy. Y là nền tảng của sự sống, ở 
đây là sự sống của luân hồi. Sinh là vào ra, lên xuống trong 
cõi hệ lụy. Tại sao mình phải vào ra, lên xuống trong cõi hệ 
lụy? Tại vì có những chất liệu của phiền não, có những 
nghiệp nhân do mình tạo ra. Mình tạo ra gốc rễ của sự đam 
mê, của hận thù, nên mình phải trở lại hoài trong thế giới của 
hệ lụy. Khi tu mình cắt đứt tất cả đây mơ rễ má, mình không 
đi vào cõi hệ lụy nữa (sinh tận). 

Bỉ là cuộc đời hệ lụy, khi nguồn gốc của hệ lụy không còn, 
mình sẽ không tiếp nhận cái hệ lụy đó nữa (bỉ), mình có giải 
thoát, tự do như một vị Bồ tát rong chơi không bị ràng buộc. 
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Phàm thánh đồng cư, có nghĩa là trong một cõi có cả phàm 
lẫn thánh. Cõi của chúng ta là cõi phàm thánh đồng cư, tức 
cõi mà phàm và thánh cùng sống chung với nhau. Trong khi 
người phàm bị ràng buộc, lên xuống, khổ đau, thì các bậc 
thánh lại tự do nhởn nhơ trong cõi đó. 


Lợi thắng bất túc thị: Người đời cho hạnh phúc là được 
nhiều lợi, lợi là tiền bạc chứ không phải lợi ích của sự tu học. 
Thắng là leo lên chỗ cao, đạp người khác xuống dưới. Cuộc 
sống của mình không còn đi theo tiêu chuẩn của thắng bại 
hay lợi hại. 


Tuy thắng do phục khổ: Hai tiêu chuẩn đó không đủ để kéo 
mình, tại vì tuy gọi là thắng lợi, nhưng nó vẫn nằm trong 
phạm vi của cái khổ. Bại thì khổ, mà thắng cũng khổ; lỗ lã thì 
khổ đã đành, mà lợi cũng khổ; tất cả đều nằm trong vòng 
tương đối. Lợi tức và ưu thắng không đủ để cột chân mình 
lại trong vòng hệ lụy, tại vì tuy có thắng lợi nhưng cái khổ đó 
vẫn còn. 


Bài kệ 25 

Đương tự cầu khứ thắng jmHR xi 
Di thắng vô sở sinh B l # mằ“ # 
Tất cố bất tạo tân Sẽ Hú ` 1ñ ŸTI 
Yếm thai vô dâm hành lR RA #£ É# ÍT 


Chỉ nên tự câu cái thắn lợi uề Pháp 

Đã có pháp thắng thì không còn sở sinh 

Hi sở sinh rồi thì khôns tạo tác thêm nữa 

Muốn khôns còn luân hồi thì đừng nên có những hành động phóng 
đãng. 

Đương tự cầu khứ thắng: Chữ khứ 3 trong bài kệ là chép 
sai, đúng ra là chữ pháp 3%. Cái thắng mà mình đi tìm cầu là 
cái thắng về chánh pháp. Mình phải tự mình đi tìm cầu thắng 


1ó1 
lợi về chánh pháp, mà không phải thắng lợi về tiền tài và địa 
VỊ. 
Di thắng vô sở sinh: Khi đạt tới thắng pháp, tức tu tập thành 
công, thắng được phiền não, đam mê và hận thù, thì mình 
không còn sinh ra trở lại cõi hệ lụy nữa (vô sở sinh). 


Tất cố bất tạo tân: Đã hoàn toàn không còn sở sinh (tất cố), 
thì không tạo ra thêm chất liệu mới cho sự luân hồi (bất tạo 
tân), mình không làm thêm những dây mơ rễ má của hệ luy 
nữa. 


Yếm thai vô dâm hành: Yếm là chán, yếm thai là không 
thích đi vòng vòng trong cõi hệ lụy nữa. Vô dâm hành là 
không đi về phía phóng đãng. 


Đây nói về đời sống phạm hạnh của những người tu. Phạm 
hạnh là đời sống trong sáng của người tu. Tu là phải chế tác 
chất liệu thánh. Chất liệu thánh không phải do người khác 
ban cho mình, không phải tại Giáo hoàng cho mình là thánh 
mà mình trở thành thánh. Mình là thánh khi mình chế tác 
được chất thánh. Thánh là holiness, là chất thánh thiện trong 
người mình. Thánh là chất liệu được chế tác bởi giới, niệm, 
định và tuệ. Nơi nào có giới, niệm, định và tuệ thì nơi đó có 
sự thánh thiện. Có niệm, định, tuệ thì không đi vào chốn khổ 
đau, hệ lụy. Có niệm là có giới, có giới thì mình không giết 
hại, không nói đối, không tà dâm, không làm những chuyện 
gây ra khổ đau. Mình sống theo giới luật, theo Pratimoksha, 
tức giới bản của người xuất gia. Mình theo con đường phạm 
hạnh (hol i¡ƒe), đó là cuộc sống thánh thiện. Cuộc sống thánh 
thiện đó có được là nhờ mình biết giữ giới, mình không đi về 
phía phóng đãng, dâm hành. 

Người tu là người sống cuộc đời phạm hạnh, thánh thiện, sự 
thánh thiện do công phu giữ giới mà có chứ không phải do 
người khác ban cho mình. 
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Phần 5 


Pháp thoại ngày 02.12.2010, tại chùa Pháp Vân, xớm 
Thượng, Làng Mai, trong khóa An cư Kết Đông. 


Chúng ta ôn lại bài kệ 25: 

Đương tự cầu pháp thắng: Mình không đi tìm cầu những 
thắng lợi về tiền bạc, danh vọng mà chỉ tìm cầu sự thành công 
trong chánh pháp. Minh phải phát tâm cầu sự thắng lợi về 
chánh pháp. Mỗi ngày, phải có tiến bộ trong sự tu học của 
mình. 


Di thắng vô sở sinh: Nếu đã có thắng lợi về chánh pháp rồi 
thì những đau buồn, hệ lụy không còn đất để sinh ra nữa. 
Minh chiến thắng cái giận, cái dục, sự ganh tị của mình. 


Tất cố bất tạo tân: Tất là làm cho xong. Do đã diệt trừ được 
những dây mơ rễ má của hệ lụy, nên những phiền não mới 
không được tạo tác ra thêm nữa. 


Yếm thai bất dâm hành: Nếu đã chán đi vòng quanh trong 
thế giới của khổ đau luân hồi, chúng ta phải bỏ thói dâm 
đãng, đừng hành dộng theo lối dâm đãng nữa. 

Chỉ nên tự câu cái thắn lợi uề Pháp 

Đã có pháp thắng thì không còn sở sinh 

Hi sở sinh rồi thì khôns tạo tác thêm nữa 

Muốn không còn luân hồi thì đừng nên có những hành động phóng 
đãng. 

Hết sở sinh, có thể được hiểu là không sinh ra trở lại trong 
luân hồi, hoặc là những phiền não, hệ lụy, lang thang không 
còn sinh ra nữa. 
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Bài kệ 26 

Chủng tiêu bất phục sinh ‡§ Mã Tí + 
Ý tận như hỏa diệt & ñn x 
Bào thai vi uế hải ÑA lh 2ã đã ï8 
Hà vi lạc dâm hành In] 2 #Š É# fr 


Hạt giống một khi bị đốt cháu rồi thì không sinh lại 

Tâm ú đã dừng lại rồi thì cũng như lửa đã tắt 

Chốni dâm căn là một biển ô uế 

Tại sao lại đi tìm lạc thú ở nơi ấ1 ? 

Bài kệ nói về nếp sống phạm hạnh của người xuất gia. 


Chủng tiêu bất phục sinh: Những hạt giống của sầu đau, 
ái dục, hận thù, một khi đã bị đốt cháy rồi thì không thể nứt 
mầm và sinh ra trở lại. 


Ý tận như hỏa diệt: Ý là vọng tâm tạo tác ra nghiệp. Vọng 
tâm đã tiêu diệt như ngọn lửa đã tắt (như hỏa diệt). Hỏa diệt, 
là hình ảnh Bụt thường dùng để nói về Niết bàn. 

Chúng ta thường hỏi: Khi chết rồi tôi đi về đâu? Cái gì sẽ xảy 
ra sau khi tôi chết? Mình nghĩ con người mình có phần xác 
thân và phần linh hồn. Sau khi mình chết, phần xác thân tiêu 
hoại không còn nữa, chỉ còn lại phần linh hồn, mà linh hồn 
này mình không thấy được. Linh hồn có thể đi lang thang, 
vất vưởng, rồi tìm một cái xác khác chui vô trở lại. Đó là luân 
hồi hiểu theo kiểu bình dân. 

“Người thương tôi chết, tôi phải đi tìm ở đâu?, “Cái gì xảy 
ra sau khi mình chết?“ Câu trả lời của Bụt là: thân và tâm này 
là hai cái cùng nương vào nhau mà biểu hiện một lần. Cũng 
như tay trái và tay phải, mình không thể cắt chia làm hai, một 
nửa còn mà một nửa không còn. Không có cái này thì không 
có cái kia, không có cái kia thì không có cái này. Thân tâm 
nương vào nhau mà có; quan niệm chỉ có tâm mà không có 
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thân, chỉ có linh hồn tổn tại mà thân xác thì không, vẫn còn 
là một quan niệm sai lầm. Nhìn kỹ, chúng ta thấy không hắn 
là thân xác không còn. Trong giai đoạn biểu hiện của nó, thân 
tâm tạo ra những nghiệp như nghiệp thân, khẩu và ý. Những 
nghiệp này có thể chúng ta không thấy, nhưng không có 
nghĩa là nó không có. Những tư tưởng chúng ta chế tác ra là 
nghiệp, là năng lượng. Nó vô hình, nhưng nó có công năng 
phá hoại, tiêu diệt hoặc có công năng xây dựng, trị liệu. Bất 
cứ tư tưởng nào mình chế tác ra cũng tác động lên thực tại 
trong và ngoài và nó còn hoài. Những lời mình nói, những lá 
thư mình viết, những gì mình phát biểu đi ra, có tác động 
dây chuyền liền lập tức và 15 con ngựa đuổi theo cũng không 
kéo lại được. Mình nói lời hận thù thì sẽ tạo ra những đổ vỡ, 
mình nói lời thương yêu sẽ tạo ra sự xây dựng. Những lời 
mình đã nói, tuy mình không nghe nữa, nhưng nó đang còn. 
Những gì mình đã làm bằng hình hài, tuy mình không thấy 
nữa, nhưng nó đang đi vào thực tại và đang chuyển biến. Đó 
là nghiệp. 

Tâm thức và thân nương nhau mà có, nó không phải từ 
không mà trở thành có, nó chỉ từ chỗ chưa biểu hiện mà biểu 
hiện ra. Ví dụ, trong phòng này có hơi nước do mình thở ra, 
hơi nước có trong không gian; nhưng mình không thấy được. 
Nhưng nếu nhiệt độ trong phòng ấm, thì hơi nước sẽ đọng 
lại thành những giọt nước nhỏ và mình bắt đầu thấy sương 
mù. Lúc chưa thấy sương mù, mình cho là không có hơi nước 
và khi thấy sương mù, mình cho là có hơi nước. Kỳ thực, 
mình không thể nói là không có mây, tại vì mây đang ở trong 
mình, đang bao quanh mình mà mình không thấy. Thấy 
được là biểu, chưa thấy được là vô biểu. 

Minh đã quen với hình thức hiện nay của mình, mình hỏi: 
Khi chết đi mình sẽ thế nào? Mình kẹt vào hình thức thì mình 
không bao giờ tìm ra được. Khi ngọn lửa tắt, mình hỏi nó đi 
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về đâu? Đi tìm ngọn lửa dưới hình thức của ngọn lửa thì 
không bao giờ mình tìm ra ngọn lửa. Ngọn lửa không bao giờ 
mất. Khi đang biểu hiện, ngọn lửa chế tác ánh sáng, sức nóng 
và khói. Khi ngọn lửa không còn nữa, những cái nó chế tác 
vẫn còn. Vì vậy, đi tìm ngọn lửa là một chuyện rất ngây thơ. 
Tâm ý không biểu hiện nữa (ý tận) giống như ngọn lửa không 
còn biểu hiện, nói nó có giống như cái ngày xưa mình thấy 
không đúng, mà nói nó không có cũng không đúng. Ba chữ 
như hỏa diệt rất phổ thông, chính đức Thế Tôn đã dùng ba 
chữ đó để nói về Niết bàn. Đừng dùng hình ảnh mình đã có 
sẵn để đi tìm. Ngọn lửa đã tắt rồi, làm sao mình tìm được, từ 
biểu nó đi trở về vô biểu. 

Khi tất cả những phiền não như tham dục, sân hận, si mê đã 
bị đốt cháy, thì luân hồi không còn tiếp tục. Mình không còn 
tìm được, tại vì sự luân hồi của những phiền não, khổ đau, 
hệ lụy đã chấm dứt. 


Bào thai vi uế hải: Bào thai là cơ quan sinh dục của phụ nữ. 
Uế hải là the sea oƒ mpurit0. 


Hà vi lạc dâm hành: Là người xuất gia, tại sao mình còn đi 
tìm lạc thú nơi chỗ đó? Đây là sự thực tập quán chiếu bất 
tỉnh. Tại sao còn tìm khoái lạc nơi chốn đó? Đây nói về đời 
sống phạm hạnh của người tu. 


Bài 27 

Tuy thượng hữu thiện xứ HỆ _L 41 #f Ji 
Giai mạc như nê hoàn tr Si1jE?E 
Tất tri nhất thiết đoạn ñx AI — T] lấ] 
Bất phục trước thế gian ® # ã tt fR] 


Tuụ phía trên kia có những cối trời 
Nhưng cũng không đâu bằng Niết bàn 
Đã có nhất thiết trí thì cắt bỏ được tất cả 
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Tuy thượng hữu thiện xứ: Tuy ở trên kia có những cõi trời 
tốt lành, như cõi sắc giới hay vô sắc giới. 


Giai mạc như Nê Hoàn: Nhưng không có cõi nào an toàn, 
hạnh phúc như Niết bàn. 


Tất tri nhất thiết đoạn: Tất tri, là biết hết; tất tri là tên xưa 
của nhất thiết trí (saroajñana). Khi mình lấy ra được hết 
những phiền não, những ý niệm về có - không, tới - đi, còn 
- mất, ta - người, thì mình đạt tới nhất thiết trí. Có nhất thiết 
trí, tất cả đều được đoạn trừ. 


Bất phục trước thế gian: Ta không còn vướng mắc vào trong 
cõi đời tục lụy. Tuy ở trong cuộc đời tục lụy, nhưng ta không 
bị cuộc đời tục lụy ràng buộc. Phàm thánh đồng cư, cùng ở 
chung một cõi, nhưng có người có tự do, có người lại không; 
người không có tự do là kẻ phàm, người có tự do là bậc thánh. 


Bài kệ 28 

Đô khí như diệt độ Ññ 5E I1 3 Eš 
Chúng đạo trung tư thắng Ññ 3š rh Ẩn lš 
Phật dĩ hiện đế pháp f# DI tị l8 3Ä 
Trí dũng năng phụng trì # 5 RE f 


Buông bỏ hết, đã qua bờ diệt độ 

Trone các con đường, đâu là con đường đẹp nhất 

Bụt đã diễn bàu pháp chân đế 

Kẻ có trí uà có dũng có thể làm theo. 

Đô khí như diệt độ: Đô là tất cả (oeether), khí là buông bỏ 
(letins so), buông bỏ tất cả để đi tới phía bên kia, chỗ mà mọi 
phiền não đều bị tiêu diệt. 
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Chúng đạo trung tu thắng: Chúng đạo trung, là trong tất 
cả con đường. Trong tất cả các con đường, con đường tới Niết 
bàn là con đường đẹp nhất. 


Phật di hiện đế pháp: Đế là sự thật. Bụt đã diễn bày pháp 
chân đế. Đức Thế Tôn đã vì ta trình bày giáo pháp về “Bốn 
sự thật”. Ngài đã hiến tặng cho ta một con đường, một giáo 
pháp về “Bốn sự thật”. 


Trí dũng năng phụng trì: Là kẻ trí, là kẻ có dũng cảm thì 
phải có khả năng phụng trì theo. Phụng trì, là tiếp nhận và 
hành trì theo. 


Đâu là bài pháp thoại Thiển sư giảng 0ào ngày 05 tháng 12 
năm 2010, tại thiển đường Hội Ngàn Sao, xớm Hạ, đạo 
tràng Mai Thôn, trong khóa An cư Kiết Đông. 


Chế tác hỷ và lạc 


Pháp môn thực tập của Làng Mai là làm thế nào để có hạnh 
phúc trong khi ngồi, khi đi, khi thở, khi chải răng, súc miệng, 
khi dọn dẹp thiền đường, khi làm thức ăn sáng cho đại 
chúng,... làm sao cho mỗi giây phút của đời sống hàng ngày 
có hỷ và lạc. Mỗi ngày có 24 giờ, mỗi giờ có 60 phút, mình 
làm sao để trong mỗi giây phút của đời sống hàng ngày mình 
chế tác được hỷ và lạc. Chế tác được hỷ và lạc thì mình biết 
rằng mình tu tập đúng. Nếu cần phải đau khổ, mình cứ đau 
khổ, nhưng mình không phải chỉ có đau khổ thôi (1s OK to 
suƒƒer, but is not OK to onlụ suƒƒfer). Nói cách khác, trong khi 
tu, mình phải có khả năng chế tác hỷ và lạc. Khi bước một 
bước chân, mình phải bước như thế nào để bước chân đó chế 
tác được hỷ và lạc. Khi nâng ly trà lên uống, mình phải uống 
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như thế nào để có hỷ và lạc trong khi uống trà. Khi chải răng, 
mình phải chải như thế nào để có hỷ và lạc. Mình phải học, 
phải tập luyện, thì mới có thể chế tác được hỷ và lạc trong khi 
ăn cơm, trong khi đi, trong khi ngồi. Đau khổ thì ai cũng có 
thể đau khổ được, nhưng chế tác được hỷ và lạc mới là hay. 
Vì vậy, mình được phép đau khổ, nhưng mình không được 
phép chỉ đau khổ. Mình phải học đau khổ như thế nào để 
đau khổ đó trở nên có ích lợi, tại vì có những khổ đau hoàn 
toàn vô ích. Những khổ đau có ích dạy cho mình bài học, 
hiến dâng cho mình tuệ giác. Nếu cần khổ đau thì mình cứ 
khổ, nhưng mình phải học cách khổ như thế nào để đừng khổ 
một cách vô ích và có khả năng chế tác hỷ và lạc để chuyển 
hóa khổ đau. 


Mình tới Làng Mai học hỏi, thực tập để làm được chuyện đó. 
Làng Mai không phải là một trường học để mình tới thu nhận 
những kiến thức, khái niệm đem về giảng lại cho người khác. 
Mình tới Làng Mai để học cách chế tác hỷ và lạc, học cách 
khổ đau như thế nào để giúp mình thấy được sự thật, chuyển 
hóa được khổ đau và chế tác được hỷ lạc. Khổ đau có liên hệ 
tới hạnh phúc, cũng như bùn đất có liên hệ tới hoa sen. Bước 
một bước chân, nếu mình khôn khéo thì bước chân đó có thể 
đem lại hỷ và lạc. Thấy một người đi như bị ma đuổi, mình 
cảm thấy uống cho người đó, dù người đó là người xuất sĩ 
hay là người cư sĩ. Mình muốn giúp để người đó đi được ung 
dung, thư thái, có an lạc; mà cách hay nhất để giúp là mình 
đi được như vậy, đi như thế nào để mỗi bước chân chế tác 
được hỷ và lạc. 


Trước khi thỉnh chuông, mình hay chắp tay lại xá chuông tại 
để tỏ lòng biết ơn cái chuông. Tiếng chuông vọng lên, làm 
cho mọi người ngưng lại sự suy nghĩ, sự nói năng, để nhiếp 
tâm trở về giây phút hiện tại. Chuông là một vị Bồ tát giúp 
mình tỉnh thức, vì vậy mình xá chuông hết sức cung kính. 
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Cái chuông đang làm vai trò của một vị Bồ tát, nó giúp mình 
thức dậy để trở về trong giây phút hiện tại. Làng Mai chúng 
ta nói tiếng chuông là tiếng gọi của đức Thế Tôn gọi mình trở 
về với giây phút hiện tại. 

Khi đi với chánh niệm, mình trở thành tiếng chuông cho 
những người khác. Trong mỗi bước chân, mình chế tạo ra 
chất liệu thảnh thơi, chất liệu hỷ và lạc. Người khác thấy 
mình đi, họ có cảm hứng và cũng muốn đi được như mình. 
Người ta bắt đầu bước đi được như mình, mình đã đóng được 
vai trò của cái chuông và mình cũng đáng được xá, tại vì 
mình cũng là một vị Bồ tát. 


Bây giờ, chúng ta thử đặt câu hỏi: Tại sao bước chân của mình 
không chế tác được hỷ và lạc? Câu trả lời là: 


- Trước hết, tại vì mình không có mặt trong giây phút hiện 
tại. Mình đang bị tương lai hay bị quá khứ lôi kéo, hoặc mình 
đang bị những lo buồn, những dự án lôi kéo. Sở dĩ tôi bước 
đi không có hạnh phúc, là vì tôi không thật sự có mặt trong 
cái bây giờ và ở đây. Tôi đang bị kéo đi, tôi không phải là con 
người tự do. Tôi có những lo lắng, những toan tính kéo đi, 
nên tôi đang đi như bị ma đuổi. 


- Có mặt là một sự thực tập. Nếu trong hai hay ba giây đồng 
hồ, mình thở vào có chánh niệm, mình đem tâm trở về với 
thân và mình có mặt. Mình đi một bước có chánh niệm, dừng 
lại sự rong ruổi về tương lai, hay sự lôi kéo về quá khứ, hoặc 
sự lo nghĩ về những dự án mình muốn làm. Dừng lại, là có 
mặt; sự có mặt đi theo sự dừng lại. Bước chân của mình sở đi 
không có được hỷ lạc, là vì mình không có mặt; mà mình 
không có mặt là vì mình chưa dừng lại được. Câu trả lời thứ 
hai, là do mình chưa dừng lại được. 

- Có mặt, không phải chỉ là sự có mặt của hình hài, mà còn 
là sự có mặt của tâm. Khi hình hài có đó, mà tâm không có, 
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thì cũng không phải là sự có mặt thật sự. Mình hỏi người 
thương: “Anh ơi, anh có đó không?“ Người đó trả lời: “Anh 
có đây!”, nhưng chưa chắc câu trả lời là thật, vì có thể, tuy cái 
thân người đó có, nhưng tâm đã đi chỗ khác. Muốn cho chắc 
ăn, mình hỏi: “Anh có chắc là anh đang có mặt không?” Câu 
hỏi này giúp cho người đó đem tâm trở về với thân. Phải 
dừng lại, thì mới có thể thật sự có mặt. 


- Khi có mặt thật sự, thân và tâm hợp nhất, mình nhận diện 
được những gì đang xảy ra: trời xanh, mây trắng, chỉm hót, 
thông reo, hoa nở, và mình còn đang rất khỏe. Đó là những 
điều kiện hạnh phúc, mình thấy mình đang sống và sự sống 
rất là mầu nhiệm. Tự nhiên bước chân mình sẽ chế tác ra được 
hỷ và lạc. Câu trả lời thứ tư là: tại vì mình chưa tiếp xúc được 
những điều kiện hạnh phúc đang có mặt. Tiếp xúc được với 
những mầu nhiệm của sự sống đang có mặt, thì bước chân 
đó chế tác được hỷ và lạc. 


Bước đi của mình không có hạnh phúc, vì mình không có 
mặt, mình chưa dừng lại và không nhận diện được những 
mầu nhiệm đang có mặt. Mình không có tự do, những lo 
lắng, giận hờn, sợ hãi đang chế ngự trên bước chân của mình, 
thì làm sao chế tác được hỷ lạc? Mình phải làm thế nào để 
chế ngự được cái giận, cái buồn, cái lo. Ví dụ, trong cơ thể 
mình đang có sự căng thăng. Người nào cũng có thể có ít 
nhiều sự căng thẳng trong cơ thể và cùng với sự căng thăng, 
có một ít đau nhức. Vì vậy, khi bước đi, thì sự đau nhức đó 
là một chướng ngại cho sự chế tác hỷ và lạc. Khi thật sự có 
mặt, mình nhận ra sự có mặt của đau nhức, mình mỉm cười 
và buông bỏ sự căng thăng. Thường thì, khi có sự căng thắng 
mình co rúm lại, mà co rúm lại thì khó có hỷ và lạc. Đức Thế 
Tôn dạy: 


Thở 0ào tôi ý thức được những căng thẳng uà ñau nhức trong hình 
hài tôi. 
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Đó là sự thực tập của mình. Nhưng không phải muốn là mình 
có thể buông thư được, nhiều khi mình muốn mà nó không 
chịu buông. Phải có cái gì đó để giúp cho mình buông thư, 
phải có một tuệ giác nào đó cho biết: Tại sao cả ngày mình 
để cho thân thể mình co rúm và căng thăng như vậy? Thật 
không có ích lợi gì hết. Tại sao mình không biết rằng ngoài 
kia trời rất trong, gió rất lành, nắng lên rất đẹp? Biết bao 
nhiêu mầu nhiệm đang đợi chờ mình mà mình lại bị cuốn 
hút trong những lo lắng, buồn khổ? Minh có bao nhiêu ngày 
tháng để sống mà mình để cho cái bận rộn, lo lắng cuốn đi 
thì rất là uống, rất là dại. Đó là tuệ giác, có tuệ giác thì mình 
buông bỏ được sự căng thắng, chứ mình không thể ép mình 
thư giãn. Mình phải có cái thấy, phải có sự thức tỉnh, thì tự 
nhiên mình thư giãn được dễ dàng. 


Những hơi thở thuộc về quán thân, không chỉ liên hệ tới thân, 
mà còn liên hệ tới tâm. Phải có cái tuệ nào đó giúp mình thấy 
được mình đang dại dột và giúp mình buông bỏ được dễ 
đàng. Khi mình đang giận, có thể do sự hiểu lầm hay sự vô 
minh nào đó, mình nghĩ giận là không tốt và mình ép mình 
thôi giận rất khó. Nhưng khi mình thấy được sự thật là cái 
giận đó từ sự ngu si, từ tri giác sai lầm mà ra, người kia không 
có ý làm mình giận, người kia đáng được mình giúp đỡ hơn 
là trách cứ, thì cái giận tan đi dễ dàng. Mình không thể nào 
ép mình đừng giận, mình phải có tuệ, thì mới buông bỏ được 
cái giận. Niệm, định đưa tới tuệ, không phải ba năm hay 
mười năm mình mới đạt được tuệ. Đôi khi mình chỉ cần hai 
hay ba giây tiếp xúc với tuệ, thì tâm hành giận được chuyển 
hóa ngay. 


Khi người ta đặt câu hỏi: “Tại sao bước đi một bước tôi không 
có hỷ và lạc?”, thì mình có nhiều câu trả lời: 
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- tại vì mình không có mặt. 

- tại vì mình chưa dừng lại được 
- tại vì mình chưa có cái thấy. 


- tại vì mình chưa tiếp xúc được với những mầu nhiệm của 
sự sống. 


Nhận diện tập khí. 


Khi bước chân của mình không chế tác được hỷ và lạc, không 
phải tại vì mình không muốn có hỷ và lạc trong khi bước; 
nhưng có thể mình có những thói quen, những tập khí đi như 
bị ma đuổi, mình lo lắng quá về tương lai. Thói quen đó có 
thể do cha mẹ, tổ tiên từ nhiều thế hệ trao truyền lại cho 
mình. Có chánh niệm, mình nhận diện ra được thói quen 
chạy như bị ma đuổi: “Thói quen ơi! Ta biết ngươi có đó, 
ngươi đã được trao truyền từ các thế hệ tổ tiên. Nhưng bây 
giờ ta đã gặp chánh pháp, thì thôi ngươi hãy ngừng lại đi! 
Nhận diện ra thói quen đó, tự nhiên nó không trấn ngự mình 
nữa và mình được giải thoát. Mình đi chậm lại và mình chế 
tác được hỷ lạc. Đó là cái thấy (siehf). Năng lượng giúp 
mình nhận diện thói quen là niệm . 

Một anh thiền sinh tới xóm Thượng cách đây mấy chục năm, 
một hôm đi chợ cho tăng thân anh thấy mình có vẻ hấp tấp, 
vội vã. Nhờ có tu tập mấy tuần, nên anh nhận ra cái tập khí 
hấp tấp này là của má anh trao truyền lại. Trong hai tuần 
sống với tăng thân, anh được ôm ấp, bảo bọc, nên tập khí đó 
không hiện ra. Được gửi đi chợ một mình, không có năng 
lượng tập thể của tăng thân, nên tập khí cũ biểu hiện ra. Anh 
ngạc nhiên, tại vì trong mấy tuần qua anh sống thảnh thơi, 
thư thái; bây giờ đi chợ một mình, tự nhiên anh lại hấp tấp, 
vụt chạc. Anh ta nhận ra được đây là tập khí do mẹ trao 
truyền lại cho mình, anh nói: “Hello mami! Ï knơu you are 
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here!“ Tự nhiên, tập khí đó buông anh ra và anh thảnh thơi 
trở lại. Chánh niệm đưa tới tuệ, tuệ giúp cho thói quen buông 
mình ra. Sở di mình đi như bị ma đuổi và mình không chế 
tác được hỷ lạc là vì thói quen của ông bà, cha mẹ quá mạnh, 
nó đang cuốn mình đi theo. Niệm là dừng lại, thấy được tập 
khí đó, nhận diện được mặt mũi của nó; thì tập khí liền 
buông mình ra, mình bắt đầu đi chậm lại và chế tác được hỷ 
lạc. Niệm đưa tới định và tuệ, tuệ giúp mình buông thư và 
chế tác được hỷ và lạc. 


Có mặt là kết quả của sự tu tập, mình phải thật sự có mặt, 
thân và tâm nhất như. Minh phải tập để có mặt trong từng 
giây từng phút. Trong khi chải răng, làm bếp, tắm gội, đi, 
đứng, nằm, ngồi, mình có mặt cho mình, cho tăng thân. Tu 
tập một thời gian, mình sẽ tạo được một tập khí mới, đó là 
thói quen có mặt, một thói quen rất hay mà tổ tiên, cha mẹ, 
con cháu có mặt trong mình cũng được thừa hưởng. Mình tu 
tập không chỉ riêng cho mình mà mình tu tập để chuyển hóa 
cho cha mẹ, tổ tiên, dòng họ con cháu mình. Mình đâu có cái 
ta riêng biệt. 

Nhìn người đó như nhìn một vị đại sứ. 


Khi một vị đại sứ tới trình ủy nhiệm thư lên tổng thống, vị 
tổng thống không nhìn vị đại sứ như một cá nhân, vì ông đại 
sứ đại diện cho cả một chính quyền, một đất nước. Vị tổng 
thống nhìn, nói với vị đại sứ như một đất nước, một chính 
quyền. Khi mình gặp một người như sư chị, sư anh, sư em 
mình, mình thấy người đó đại diện cho một dòng họ, một 
truyền thống, một đất nước, trong đó có tổ tiên, cha mẹ, có 
văn hóa, tập quán. Có một sự liên tục hàng ngàn năm nay và 
người đứng trước mặt mình đại diện cho một truyền thống 
rất dài mấy ngàn năm. Phải thấy như vậy thì mình mới thật 
sự thấy được người đó. Mình phải nhìn người đó như một vị 
đại sứ đại diện cho dòng họ, lịch sử. Có những cái mình chưa 
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thấy, nhưng đã có trong người đó. Minh không thể coi 
thường người đó, vì người đó là một viên đại sứ. Khi tiếp xúc 
với người đó, mình tiếp xúc với cha mẹ, ông bà, dòng họ của 
người đó; mình phải thấy những tài năng, những kinh 
nghiệm, những khổ đau của tất cả trong người đó. Thấy như 
vậy, mới thấy được người đó, mình sẽ không dám khinh 
thường người đó dù người đó là một em bé. Có thể người đó 
không thấy được như vậy, vì người đó chưa tu, không thấy 
được mình mang trong hình hài mình tất cả tổ tiên, dòng họ, 
đất nước. Nhưng là người tu, nhìn người đó mình thấy được 
như vậy; cũng như một vị tổng thống nhìn vị đại sứ, thì thấy 
được vị đại sứ là đại diện cho cả một đất nước, một chính 
quyền, một dân tộc. Người đó có thể là cha, mẹ, người bạn 
hôn phối, người yêu, con, cháu, học trò hay thây của mình. 
Minh phải tập nhìn người đó như một sự tiếp nối qua hàng 
triệu năm. Mình đừng tưởng mình có thể biết người đó, trong 
chiều sâu của người đó có những cái mình chưa bao giờ thấy. 
Nếu tiếp tục quán chiếu mình thấy Niết bàn, Thiên quốc, Bụt 
cũng có trong người đó. 


Theo cái thấy của đạo Bụt thì trong người đó có Bụt, có Chúa, 
có Tĩnh độ, có an lạc, hạnh phúc. Nhưng sở dĩ hạnh phúc, an 
lạc, Tịnh độ, v.v... không biểu hiện ra được nơi người đó, là 
do có những cái ngăn chặn, che lấp. Mình thấy nơi người đó 
chỉ có đau khổ, bạo động, thù hận. Thật ra, trong người đó 
có những cái hay, cái đẹp; nhưng có những điều kiện không 
cho phép cái hay, cái đẹp đó biểu hiện ra. Mình bỏ tù, mình 
giết người đó, thì mình cũng giết luôn Bụt, tổ, Thượng đế, 
Thiên quốc, Tịnh độ trong con người đó. Đó là cái thấy của 
đạo Bụt, có được cái thấy đó, mình hành xử theo cách khác: 
Người này cần được mình giúp. Mình có thể nói, có thể nhìn 
người đó như thế nào để người đó có cơ hội mở ra những cái 
đẹp, những cái hay nhất đang còn bị giam hãm trong người 
đó. Chỉ khi nào có tuệ giác lớn, mình mới có tình thương lớn 
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và chỉ khi nào làm được cho chính mình thì mình mới giúp 
người kia làm được chuyện đó. 

Khổ đau và hạnh phúc tương tức 

Minh phải bắt đầu từ bản thân mình. Mình phải làm thế nào 
để Bụt, Tịnh độ, hỷ, lạc, cùng những tài năng, những kinh 
nghiệm của tổ tiên phát hiện được nơi mình. Mình trở thành 
một người có hạnh phúc, có từ bi, có tuệ giác và mình có thể 
giúp được người kia. Không cần sự trừng phạt, chỉ cần có tình 
thương mà thôi! Nếu cần khổ đau, mình cứ khổ đau đi; 
nhưng chỉ khổ đau thôi thì không đủ, mình phải xử lý khổ 
đau như thế nào để có thể hiểu khổ đau đó, chuyển hóa được 
nó và cho nó đóng góp vai trò của nó vào việc chế tác hỷ và 
lạc. 

Theo đạo Bụt, bùn có thể đóng góp vào sự chế tác hoa sen, 
không có bùn thì không có sen. Nhưng bùn chỉ là một trong 
những điều kiện, hoa sen phải có nước, có ánh sáng, có hơi 
ấm. Giáo lý tương tức của đạo Bụt cho chúng ta biết, khổ đau 
đóng một vai trò quan trọng trong việc chế tác hạnh phúc. 
Nều cần khổ đau, mình cứ khổ đau; nhưng đừng khổ đau 
một cách vô ích. Mình phải học cách khổ đau để không khổ 
nhiều và biết lợi dụng khổ đau để chế tác hạnh phúc. Khổ 
đau là một phần của sự sống, có ai mà không khổ đau. 
Những người chưa khổ đau là những người chưa biết hạnh 
phúc là gì. Khổ đau và hạnh phúc tương tức, cái này làm ra 
cái kia, như cái trái làm ra cái phải. Mong ước tới một cõi chỉ 
toàn hạnh phúc, không có khổ đau là một chuyện rất ngây 
thơ, khờ dại. Vậy mà trong chúng ta, có rất nhiều người 
mong muốn tới một cõi chỉ có toàn hạnh phúc. 

Tới Làng Mai, mình học cách đi qua khổ đau như thế nào để 


khổ đau đóng được vai trò chế tác hỷ, lạc. Chữ khổ # có 
nghĩa là đắng, có chút vi đắng, cũng như có chút khổ rất 
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ngon. Minh nên nhớ, mình tới với tăng thân để học cách xử 
lý khổ đau và chế tác hỷ, lạc. Chế tác hỷ lạc liên hệ tới xử lý 
khổ đau. Người nào biết xử lý khổ đau, người đó biết chế tác 
hỷ lạc và người nào biết chế tác hỷ lạc, người đó đã biết xử lý 
khổ đau. Đó là một nghệ thuật mình cần học hỏi lẫn nhau 
trong khi sống chung như một tăng thân. Nó rất thực tết 
Mình tới Làng Mai, hoàn toàn không phải để thu thập một 
mớ kiến thức về đạo Phật. 


Bài kệ 29 

Hành tịnh vô hà uế {T ï3 ## lắ Đã 
Tự tri độ thế an H#II E tt # 
Đạo vụ tiên viễn dục 1š 35 2 ïã ẨÄX 
Tảo phục Phật giáo giới * Hi f5 ất 


Sống phạm hạnh, không một uết nhơ 

Tự biết tình, oượt thời gian, đạt an ổn 

Trong nếp sống tu tập, trước hết là xa lánh ái dục 

Phải tự trang bị mình bằng giới luật của Bụt ngau tự bầu giờ. 


Hành tịnh vô hà uế: Hành là thực tập, là nếp sống. Hà uế là 
tì vết, vết dơ. Tịnh hạnh là nếp sống trong sáng, thanh tịnh, 
thánh thiện (holw Iƒe). Chất thánh thiện, mình có thể nhận 
diện được; có niệm, có định, có tuệ là có chất thánh. Niệm, 
định, tuệ cũng là giới, định, tuệ, tại vì niệm cũng là giới. 
Chánh niệm là giữ giới, chúng ta gọi năm giới là năm phép 
thực tập chánh niệm. 

Người cư sĩ giữ được năm giới là có chất thánh. Trong kinh 
“Thánh đệ tử” nói, người xuất gia giữ 250 giới và người tại 
gia giữ năm giới là thánh đệ tử, tại vì trong người họ có chất 
liệu của sự thánh thiện. Sự thánh thiện không phải do Đức 
giáo hoàng hay một người khác ban cho mình, mà do sự thực 
tập mà có. Khi có niệm, định, tuệ và giới, tự nhiên mình có 
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chất thánh. Hành tịnh là sống nếp sống tịnh hạnh, nếp sống 
tịnh hạnh là nếp sống có giới; đối với người tại gia là không 
tà dâm còn đối với xuất gia là bất dâm . 

Tự tri độ thế an: Tự tri là biết mình là ai. Biết mình là ai là 
một chuyên rất khó, đôi khi mình tưởng mình biết, nhưng kỳ 
thực mình chưa biết mình là ai. 


Minh biết mình là một vị đại sứ, mình đại diện cho cả một 
dòng họ, một đất nước, một lịch sử. Mình có tổ tiên, đất nước, 
dòng họ, mình không phải là một cá nhân biệt lập, mình 
không phải là một cái ta riêng biệt, mình là một vị đại sứ cho 
cả một dòng họ. Mình phải thấy mình như vậy trước khi 
người khác thấy được mình như vậy. Họ phải nghiêng mình 
chào vị đại sứ với tất cả sự kính phục. Tự biết mình là ai phải 
do sự quán chiếu, do niệm - định - tuệ mới đạt được. 


Thế là thời gian, tam thế là quá khứ, hiện tại và vị lai. Độ thế 
là vượt thoát được thời gian, tiếp xúc được kiếp ngoại và 
phương ngoại. Làng Mai ở Thái Lan có một thiền đường tên 
là Trời Phương Ngoại. Trời phương ngoại là không gian nằm 
ngoài không gian (søace oufside the space). Không gian mình 
thấy đây và thời gian làm bằng năm tháng, không đủ rộng 
rãi cho mình. Mình cần một không gian và một thời gian 
khác, không gian đó là phương ngoại phương 2 #‡2, một 
không gian nằm ngoài không gian thường. Thời gian làm 
bằng giờ phút năm tháng hơi chật hẹp đối với mình, mình 
cần vượt thoát thời gian, gọi là thời ngoại thời. Độ thế, có 
nghĩa là vượt thoát được thời gian. 


Tự biết mình là ai, vượt thoát được thời gian, đạt tới sự an ổn. 


Đạo vụ tiên viễn dục: Đạo là con đường. Cái cần phải thực 
tập trước hết để đạt tới thời gian thênh thang của Niết bàn, 
là phải thoát ra khỏi vòng đam mê, còn đam mê thì còn bị 
giam hãm trong thời gian và không gian. 
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Tảo phục Phật giáo giới: Phục là mặc vào, trang bị. Mình 
phải sớm trang bị mình bằng những giới luật Bụt đã dạy. 
Chuyện đầu tiên là phải giữ giới, người cư sĩ phải giữ 5 giới, 
14 giới còn người xuất sĩ phải giữ 10 giới, 250 giới, 380 giới, 
14 giới. Không có giới là không có niệm - định - tuệ, không 
có niệm - định - tuệ thì không tiếp xúc được với tự do, với 
Nê hoàn. Giới là điều kiện căn bản của tự do. 

Người ta nói thọ giới là mất tự do, nhưng sự thật thì ngược 
lại, chính nhờ giới mà mình có tự do. Ví dụ như khi uống 
rượu hay sử dụng ma túy, mình mất tự do. Chính nhờ mình 
giữ giới không uống rượu và không sử dụng ma túy, nên 
mình có tự do. Người bị sa vào vòng rượu chè, ma túy thì 
không còn chút tự do nào. Giới là căn bản của tự do, mỗi giới 
là một lĩnh vực của giải thoát. Giữ giới không uống rượu, 
mình có tự do này, giữ giới không sát sinh thì có tự do khác. 
Biệt biệt giải thoát, có nhiều khía cạnh giải thoát khác nhau 
và mỗi giới cho mình một không gian của giải thoát. 

Trong kinh nói: Muốn thật sự đi trên con đường đạo, phải xa 
lia dục và phải sớm trang bị cho mình bằng những giới luật 
Bụt dạy. 


Bài kệ 30 

Diệt ác cực ác tế XS R6 Í Rễ lÉR 
Dị như điểu thệ không 2 1 R 1i 
Nhược dĩ giải pháp cú cảng: 
Chí tâm thể đạo hành ® !ù Rỗ ïl ƒT 


Diệt phiên não, thoát ra khỏi thế giới hệ lu 
Dễnhư con chim cất cánh baụ lên không trung 
Nối hiểu được pháp cú nàu 

Thì hấu đem hết lòng mà ñi tới trên con đường ñạo. 


179 


Diệt ác cực ác tế: Diệt là chuyển hóa, làm cho không còn. Ác 
là những gì đi ngược lại giới, những hành động, lời nói, tư 
tưởng tạo ra khổ đau. Tế là biên giới, lĩnh vực. Cực ác tế là đi 
ra khỏi biên giới của cái ác. Đó không phải là chuyện khó, khi 
mình có khả năng diệt trừ được tư tưởng tham, sân và si thì 
mình ra khỏi lĩnh vực của phiền não. 

Dị như điểu thệ không, dễ dàng như con chim tung cánh 
bay lên không gian. 

Nhược di giải pháp cú: Nếu hiểu được pháp cú này. Pháp 
cú là dhammapada, câu nói của giáo pháp. 

Chí tâm thể đạo hành: Hiểu được ý nghĩa của pháp cú, 
mình sẽ đem hết tâm để đi trên con đường đạo. 


Bài kệ 31 

Thị độ sinh tử ngạn z£lt#®#E 
Khổ tận nhi vô hoạn Ta HH |] ẤR ĐỘ 
Đạo pháp vô thân sơ 1l )⁄ #4 ñ Đã 
Chánh bất vấn doanh cường 1E 2 lỗ ã 58 


Đó là cơn đường 0uượt qua bờ sinh tử 

Đưa tới chỗ chấm dứt khổ ñau hoạn nạn 

Trone đạo pháp, không còn sự phân biệt thân sơ 

Khône cờn hỏi ai có thếTực nhiều, ai không có thế Tực. 

Thị độ sinh tử ngạn: Đó là đi qua được bờ sinh tử. 

Khổ tận nhỉ vô hoạn: Chấm dứt khổ đau, không còn tai họa. 
Tận là chấm dứt, hoạn là tai nạn. Đi vào con đường danh lợi, 
quyền bính có rất nhiều tai họa. 

Đạo pháp vô thân sơ: Trong đạo pháp, không còn phân biệt 
thân và sơ, không kết bè kết phái, không lập đảng riêng, 
người nào cũng là huynh đệ của mình, nghèo cũng như giàu, 
có quyền thế cũng như không có quyền thế. Mình không 
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đứng về phía người giàu để áp chế người nghèo, mà cũng 
không đứng về phía người nghèo để tranh đấu với người 
giàu; vì mình thấy cả hai bên đều khổ, mỗi bên khổ theo kiểu 
của họ. Trong đạo pháp, phải có sự bình đẳng; mình thương 
người không đồng bào như thương người đồng bào, mình 
thương những người theo truyền thống khác như thương 
những người cùng chung truyền thống. Đó gọi là xả 
(equarnimifu), không phân biệt thân sơ. 


Chánh bất vấn doanh cường: Doanh là nhiều, là hơn. 
Không còn hỏi ai là người thắng kẻ bại, không cần phân biệt 
ai là người mạnh kẻ yếu. Người thắng, kẻ bại mình đều 
thương. Minh thương các thầy, các sư cô Bát Nhã đã đành và 
mình còn thương luôn cả mấy ông công an. Mình thương 
những người yếu đuối bị đàn áp, bóc lột và mình cũng 
thương luôn những người dùng bạo lực. Ai cũng có những 
khổ đau của họ và mình muốn giúp hết tất cả. Đó là đạo 
pháp. 


Bài kệ 32 

Yếu tại vô thức tưởng SẼ TC ÍR ñấU ẤN 
Kết giải vi thanh tinh ft fệ Z4 ÌR JS 
Thượng trí yếm hủ thân ._L #' 3 l§ # 
Nguy thúy phi thật chân ƒ Nữ 3F ñ 


Quan trọng nhất là đừng bám 0ào tri siác 

Khi cả hai cái cột uà trở đều äñã thanh tịnh 

Thì bậc thương trí không còn bị kẹt uào cái hình hài dễ tan uỡ nà 
Và thất nó là một cái gì không chắc thật 

Yếu tại vô thức tưởng: Tưởng là tri giác. Trong nhận thức 
của mình có tri giác, tri giác đó có thể sai lầm. Những tri giác 
như sinh-diệt, có-không, ta-người, bạn-thù, chia rẽ, kỳ thị và 


161 


tạo ra hận thù, sợ hãi. Quan trọng nhất là vượt thoát những 
tri giác đó. 

Kết giải vi thanh tịnh: Kết là buộc lại, giải là mở ra. Cột và 
mở, tuy vậy mà không chống đối nhau, không còn sự phân 
biệt giữa cột và mở, thì có sự thanh tịnh. Bàn tay mình có thể 
nắm lại, hay xòe ra;, nhưng nắm, hay xòe cũng là bàn tay. 
Minh phải thấy được bàn tay, không phải tại vì nó nắm lại, 
mà mình muốn tiêu diệt bàn tay. Người kia có thể là thiện 
hay ác, nhưng vẫn là con người. Mình phải làm thế nào để 
giúp người đó trở thành thiện, chứ không nên tiêu diệt người 
đó. Đó là cái thấy của Bụt. Kẻ thù ta không phải là con người, 
kẻ thù ta là cuồng tín, t¡ hiểm, kỳ thị, sợ hãi, đam mê. Mình 
thoát khỏi nắm và mở, nắm là bàn tay mà mở cũng là bàn 
tay. Thấy được như vậy thì mình khỏe, mình không còn hận 
thù, khổ đau nữa. 


Thượng trí yếm hủ thân: Hủ là nát ra. Bậc có trí tuệ lớn 
không còn kẹt vào hình hài dễ tan vỡ này, không cho hình 
hài này là mình. 

Thân nàu không phải là tôi 

Tôi không bị kẹt uào nơi thân ấU 

Tôi là sự sống thênh thang 

Tôi chưa bao giờ từng sinh 

Cñne chưa bao giờ từng diệt 


Chúng ta có hình hài, tư tưởng, lời nói. Những cái chúng ta 
tạo tác ra hàng ngày như những tư tưởng, những lời nói, 
những hành động, đang lên đường. Ta không chỉ có trong 
hình hài này, mà ta còn có ở ngoài hình hài, ta có trong ba 
mẹ, trong con cháu, trong thế giới. Hình hài này sẽ tan rã. 
Thấy mình chỉ là hình hài này, là một tà kiến. Những tư 
tưởng, lời nói, hành động mình chế tác ra đang tiếp tục mình. 
Người thượng trí thấy hình hài này không phải mình, mình 
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lớn hơn hình hài này rất nhiều. Mai mốt hình hài này sẽ hủ 
nát, nhưng mình vẫn tiếp tục và mình phải tiếp tục cho đẹp. 
Muốn tiếp tục cho đẹp thì thân, khẩu, ý phải đi theo hiểu và 
thương, phải có giới, định và tuệ. 

Nguy thúy phi thật chân: Thấy nó là một cái gì không chắc 
thật. Hình hài này dễ tan vỡ, dễ bị tai nạn. 


Phần cuối 


Đâu là bài pháp thoại Thiển sư giảng 0ào ngày 09 tháng 12 
năm 2010, tại thiển đường Trăng Rằm, chùa Từ Nghiêm, 
xớm Mới, Làng Mai, trong khóa tu An cư Kết Đông. 


Bài kệ 33 

Khổ đa nhỉ lạc thiểu tr ØZ II] SE 22 
Cửu khổng vô nhất tịnh 3L fL®# — %8 
Tuệ đi nguy mậu an Ã DÌ ƒØ, ñ % 
Khí y thoát chúng nạn 3 1ñ Hà NN SẼ 


Hình hài nàu đem lại khổ lụu nhiều thà an 0ui ít 

Trone chín kẻ hở, không một kẻ hở nào thanh khiết 

Người có trí tuệ biết bỏ neuụ, giữ an 

Chấm dứt ba hoa, trút được moi khổ nạn. 

Khổ đa nhỉ lạc thiểu: Chúng ta nói tới hình hài, hình hài 
đem lại ít an lạc mà nhiều đau nhức. 

Cửu khổng vô nhất tịnh: Cửu khổng là bốn lỗ: hai lỗ tai, 
hai mắt, hai lỗ mũi, miệng, hai lỗ phía dưới. Chín lỗ thường 
tiết ra những chất không thơm, không sạch. Đây là bất tịnh 
quán, quán thân bất tịnh. 
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Tuệ dĩ nguy mậu an: Tuệ là những người thông minh có trí 
tuệ, người thức giả. Mậu là trao đổi (mậu dịch), đổi nguy lấy 
an. 


Khí y thoát chúng nạn: Khí là buông bỏ. Trong đời mình có 
những phù phiếm, ba hoa vô ích. Mình buông bỏ tất cả, chấm 
dứt ba hoa và do đó thoát được mọi khổ nạn (thoát chúng 
nạn). 


Bài kệ 34 

Hình hủ tiêu vi mạt 1 l§ ?9 35 3X 
Tuệ kiến xả bất tham ñ l8 ñ 
Quán thân vi khổ khí ÊN LÝ Zö Trì dR 
Sinh lão bệnh vô thống +#Zm# 


Hình hài nàu một khi đã hủ hoại sẽ trở thành tro bụi 

Kẻ có tuệ biết buông bỏ không bám uíu 

Quán chiến thấu được thân nàu là một công cụ mang toàn hệ lụụ 
Thì sinh, lão, bệnh, tử sẽ không còn là chuyên ñau buồn. 

Hình hủ tiêu vi mạt: Chữ tiêu có bộ kim ®, tức chất kim 
loại, tiêu là nấu cho chảy ra. 

Thân hình của mình thế nào cũng phải hư nát, tiêu hoại, trở 
thành bụi. Trong Thánh Kinh nói: Hình hài này do cát bụi 
làm ra và nó sẽ trở về cát bụi. 

Hạt bụi nào hóa kiếp thân tôi 

Để một mai tôi trở thành cát bụi 

(Trịnh Công Sơn) 

Tuệ kiến xả bất tham: Người có trí tuệ thấy như vậy nên 
không bám víu, không tham tiếc thân xác này. 

Quán thân như khổ khí: Quán chiếu thấy thân thể mình là 
một công cụ mang theo nhiều hệ lụy. Thấy được thật tướng 
của hình hài, mình không còn bị kẹt vào nó. 


184 


Sinh lão bệnh vô thống: Sinh, lão, bệnh, tử không còn là sự 
lo sợ nữa. Mình sợ sinh, lão, bệnh, tử tại vì mình còn bị kẹt 
quá nhiều vào hình hài này. Nếu thấy được mình không chỉ 
là hình hài này, lo sợ sẽ không còn nữa. 


Bài kệ 35 

Khí cấu hành thanh tịnh 3E fi:8 #8 
Khả đi hoạch đại an nỊ  Xê^# 
Y tuệ di khước tà {&k 5 ĐI Äïl 3B 
Bất thọ lậu đắc tận + &% ïR fử 


Buông bỏ được cấu uế đi trên đường thanh tịnh 

Thì có thể ñat tới cái an tĩnh lớn 

Nương tuệ giác, bỏ tà kiến 

Không tiếp nhận gì nữa thì đạt được tới lậu tận. 

Khí cấu hành thanh tịnh: Buông bỏ, trừ diệt những nhiễm 
ô, hành động cho trong sạch, sống một nếp sống thanh tịnh, 
trì giới. 

Khả đi hoạch đại an: Có khả năng đạt tới an ổn lớn. 


Y tuệ dĩ khước tà: Chữ tuệ có thể được hiểu là các bậc có trí 
tuệ lớn tức chư Bụt và chư Bồ tát. Mình đừng chung đụng với 
những người thiếu đạo đức, không có trí tuệ mà phải nương 
vào những bậc thức giả (y tuệ) để từ bỏ những sai quấy (di 
khước tà). 


Bất thọ lậu đắc tận: Bất thọ là không tiếp nhận. Lậu là rỉ ra, 
hữu lậu là còn đi quanh quẩn trong vòng luân hồi, lậu đắc 
tận là không còn phiền não. Lậu tận thông là phép thần thông 
diệt được tất cả những phiền não trong quá khứ. Không tiếp 
nhận những cái tiêu cực, thì những phiền não không còn. 
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Bài kệ 36 
Hành tịnh trí độ thế ƒT ⁄8 #I ƑE 1E 
Thiên nhân mạc bất lễ XxASZf 


Sống thanh tịnh, 0uượt thoát được thời ian, 

Thì cả hai siới thiên nhân đều nehiêng trình kính nể. 

Hành tịnh trí độ thế: Hành tịnh là sống nếp sống tịnh hạnh. 
Trí độ thế là vượt được thế gian. Thời gian và không gian 
không còn là nhà tù của mình nữa. 

Thiên nhân mạc bất lễ: Hai giới trời và người đều kính nể. 


Chúng ta phải học, phải nghiên cứu kinh Pháp Cú theo 
phương pháp sau: 

Phải ý thức được Pháp Cú là những bài kệ về giáo pháp mà 
các tổ đã thu góp và sắp xếp lại thành từng chủ đề. Có những 
bài kệ nói về Niết bàn, chư tổ gom lại thành một chương gọi 
là Phẩm Nê Hoàn. Đó là lời Bụt dạy trong kinh dưới hình 
thức những bài kệ. Trong khi biên tập kinh Pháp Cú, chư tổ 
đã thâu tóm những bài kệ đó lại thành những chủ đề. Kinh 
“Rong chơi trời phương ngoại“ (Nê Hoàn Phẩm) là một trong 
những chủ đề đó. Kinh “Chiếc lưới ái ân“ mà chúng ta đã 
học, cũng là một chủ đề. Trong khi thu góp các bài kệ để vào 
một chủ đề, các tổ cũng đã sắp xếp lại; nhưng đó chỉ là sắp 
xếp tạm thời. Khi học, chúng ta phải học với con mắt của nhà 
khoa học, có thể Bụt nói câu này ở môi trường này và nói câu 
kia ở môi trường kia, chứ không phải Bụt nói câu này rồi tiếp 
tục nói câu kia. Có sự liên hệ giữa câu này và câu kia, nhưng 
đó là do các tổ sắp lại. Mình phải thấy trước và đừng cho là 
kinh này Bụt nói từ đầu tới cuối. 

Phải phân biệt hai loại kinh: Kinh liễu nghĩa và kinh chưa 
liễu nghĩa. Kinh liễu nghĩa là những kinh nói về chân lý tuyệt 
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đối (paramartha). Những kinh nói về chân lý tương đối là 
kinh chưa liễu nghĩa. 

Có kinh nói mình phải thoát cõi sinh tử để đi vào cõi Niết 
bàn. Như vậy, kinh có hàm ý: có sinh tử và có Niết bàn tách 
riêng ra khỏi sinh tử. Nhưng có kinh nói: sinh tử chỉ là ý 
niệm; thật ra, không có sinh, cũng không có tử, như trong 
Tâm Kinh. Tâm Kinh là một kinh liễu nghĩa. Có kinh nói có 
bốn sự thật rõ ràng: khổ, tập, diệt, đạo. Bốn sự thật là nền 
tảng của giáo lý đạo Bụt. Nhưng trong Tâm Kinh nói không 
khổ - tập - diệt - đạo, nhìn kỹ mình thấy khổ không tự mình 
nó có. Khổ làm gì có nếu không có vui, vui làm gì có nếu 
không có khổ. Khổ, tập, diệt, đạo là bốn sự thật; nhưng sự 
thật này nằm trong ba sự thật kia, mình không thể tìm một 
sự thật ngoài ba sự thật còn lại. Không có từng sự thật khổ, 
tập, diệt, đạo nằm riêng rẽ nhau. Chúng ta thấy giống như là 
hai giáo lý chống đối nhau; nhưng thật ra nó không chống 
nhau, tại vì một giáo lý nói về chân lý không liễu nghĩa và 
giáo lý kia nói về chân lý liễu nghĩa. 

Khi các tổ đưa các bài kệ chung vô một kinh, thì có bài kệ liễu 
nghĩa và có bài kệ không liễu nghĩa nên giống như bài kệ này 
chống đối bài kệ kia. Mình phải thấy được điều đó và đừng 
cho tại sao câu kệ này không phù hợp với câu kệ kia. Kinh 
“Rong chơi trời phương ngoại“ có 36 bài kệ, là một học giả 
mình phải có khả năng thấy được bài kệ nào là liễu nghĩa và 
bài kệ nào là không liễu nghĩa. Kinh liễu nghĩa hay, mà kinh 
không liễu nghĩa cũng hay; mỗi loại kinh có chức năng của 
nó. Có thể, mình phải bắt đầu bằng kinh không liễu nghĩa, 
rồi từ từ mình đi tới kinh liễu nghĩa. Mình phải công nhận có 
bốn sự thật khổ - tập - diệt, đạo; khi nắm vững rồi, mình mới 
có thể vượt qua. Ngay từ đầu nếu mình nói không khổ - tập 
- diệt - đạo thì rất khó. 
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Có những bài kệ có vẻ như không đi theo những bài kệ khác 
trong kinh và mình cho rằng trong kinh có sự bất nhất. Là 
học giả, mình biết đó là những bài kệ bất liễu nghĩa, nên 
không thể so sánh nó với những bài kệ liễu nghĩa; nhưng nhờ 
bất liễu nghĩa, mà mình có thể đi tới liễu nghĩa. Mình phải có 
khả năng nhận diện những bài kệ không liễu nghĩa, nhưng 
những bài kệ ấy có vai trò giúp mình đi tới chỗ liễu nghĩa. 
Phải tìm cho ra, một hành giả cũng là một học giả, một nhà 
nghiên cứu thông minh; phải học hỏi theo tỉnh thần khoa 
học, chứ không phải người ta nói gì mình đều nghe theo 
không điều kiện. 

Có những bài kệ nói về không dơ, không sạch. Trong Niết 
bàn không có ý niệm dơ và sạch, trong và ngoài, đến và đi, 
khổ và lạc. Trong khi đó, có những bài kệ nói: Thân là bất 
tịnh, thì tại sao lại tìm hạnh phúc ở chỗ dơ bẩn? Theo nguyên 
tắc của kinh liễu nghĩa, không có gì là tinh hay bất tinh. 
Chúng ta có hai con đường để đi tới, vì vậy trước tiên chúng 
ta phải đọc từ đầu tới cuối, tìm ra bài kệ nào liễu nghĩa và bài 
kệ nào chưa liễu nghĩa nhưng có công năng đưa tới liễu 
nghĩa. 

Bốn bài kệ đầu xưng tán Niết bàn, bài kệ thứ nhất nói Niết 
bàn là cái cao nhất (Nê Hoàn là tối thượng), bài kệ thứ hai nói 
Niết bàn là tối khoái, bài kệ thứ ba thì dùng chữ tối lạc và bài 
thứ tư dùng chữ tối an. Bốn bài kệ này có mục đích cho Niết 
bàn là cái quan trọng nhất. Bài kệ thứ năm hàm ý: tuy Niết 
bàn có đó, nhưng mình phải biết cách mới có thể đi vô. Sự 
thật là như vậy: Tịnh độ, Niết bàn, tình thương, hạnh phúc 
có đó, nhưng có người loay hoay mà không đi vào được. 
Mình phải biết cách đi vào, vì vậy cho nên mình phải cần 
thực tập. Bài thứ sáu là một hình ảnh rất thi ca, có thể tại tôi 
làm thơ nên tôi cho đây là bài kệ đẹp nhất trong kinh: 
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Hướơu nai nương đồng quê 

Chim chóc ương trời trâu 

Sự uật nương phân biệt mà biểu hiện 

Các bậc chân nhân nương uào Niết bàn để sống thảnh thơi 

Niết bàn có đó, Niết bàn không phải là vấn đề tương lai. 
Nïirvana, trong ngôn ngữ nhân gian, có nghĩa là mát lạnh, là 
trạng thái không bốc cháy. Những phiền não như đam mê, 
giận hờn, thù hận bốc cháy làm mình khổ đau. Khi ngọn lửa 
phiền não tắt thì mình thấy mát, đó là Niết bàn. Định nghĩa 
đầu tiên của Niết bàn là sự vắng mặt của ngọn lửa phiền não 
(extinction oƒ ƒfire). Nhưng ngọn lửa phiền não cháy được là 
nhờ nhiên liệu ƒøel), nhiên liệu là sự u mê của mình, tức 
những nhận thức sai lầm của mình. Mình thấy có sinh, diệt, 
trong, ngoài, ta và người. Cái thấy lưỡng nguyên đó cần phải 
mất đi, ngọn lửa mới tắt. Định nghĩa thứ hai của Niết bàn là 
sự tắt ngấm của những tri giác sai lầm (exfinction oƒ rong 
perceptions), những ý niệm như tôi và anh là hai thực tại riêng 
biệt, thân và tâm là hai cái hoàn toàn khác nhau, chủ thể và 
đối tượng là hai cái tách rời nhau, sinh và diệt là hai cái chống 
đối nhau, có và không là hai cái chống đối nhau. Những ý 
niệm đó nhen cho ngọn lửa cháy lên, nên chúng ta phải dập 
tắt luôn những ý niệm sai lầm. 

Bài kệ thứ sáu cho ta thấy Niết bàn là cái gì đang có mặt cho 
mình, chứ không phải là cái mình đi tìm cầu trong tương lai 
ở một không gian khác; cũng như đợt sóng đã là nước và nó 
không cần đi tìm nước ở một nơi khác. Đợt sóng đau khổ, vì 
không biết mình là nước, nó sợ hãi những lúc lên xuống, lúc 
bắt đầu, khi chung cục. Biết mình là nước rồi, lên nó cũng 
vui, mà xuống nó cũng vui; có nó cũng vui, không nó cũng 
vui; cao nó cũng vui, thấp nó cũng vui. Niết bàn là cái đã có 
sẵn, mình chỉ cân tiếp xúc với Niết bàn. Đợt sóng quá bận 
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rộn, nó không tiếp xúc được với bản chất của nó là nước nên 
nó đau khổ. 


Hai định nghĩa về Niết bàn được lặp lại nhiều lần trong nhiều 
bài kệ. Ý niệm về ngã, mình có cái ta riêng và người kia có cái 
ta riêng, đưa tới sự so sánh hơn người, thua người hay bằng 
người và tạo ra sự đau khổ. Trong các bài kệ được coi là liễu 
nghĩa có bài kệ nói về sự vắng mặt của các phiển não và có 
bài kệ nói về sự vắng mặt của các ý niệm sai lầm. Chúng ta 
phải đọc lại kinh và nhận diện bài kệ nào nói về sự vắng mặt 
của phiền não và bài kệ nào nói về sự vắng mặt của những ý 
niệm. Cuối cùng, chúng ta thấy có những chỉ dẫn rất cụ thể 
để đi vào Niết bàn. Nhận diện được và trở về Niết bàn trong 
đời sống hàng ngày như chim trở về không gian, cá trở về 
sông, hươu nai trở về đồng quê. Mình phải tìm về Niết bàn 
trong đời sống hàng ngày, nhưng làm sao đi về được Niết 
bàn? Có những bài kệ khác dạy cách chúng ta đi về Niết bàn 
như sống đời phạm hạnh, giữ giới, quán thân bất tịnh. 


Ông già Noel rất cần thiết cho mình. Khi lớn lên, con nít nhận 
ra rằng không có ông già Noel; nhưng lúc còn nhỏ, nó rất 
hạnh phúc tin rằng vào buổi sáng thức dậy thì sẽ thấy có quà 
của ông già Noel trong chiếc vớ. Trong lúc nó ngủ, ông già 
Noẽl vào nhà bằng cách chui xuống theo ống khói. Ba má 
cũng giả bộ tin theo, để làm cho con cháu hạnh phúc: “Con 
ngủ đi! Nếu con không ngủ, ông già Noẽl sẽ không tới!“ Ba 
mẹ không tin, nhưng nuôi dưỡng niềm tin đó để làm hạnh 
phúc cho con cháu. Trẻ con lớn lên biết ba má nói dối, nhưng 
đến khi nó làm ba má, nó cũng lại nói dối với con cháu. Ông 
già Noẽl là một sự nói dối trường kỳ từ thế hệ này sang thế 
hệ khác. 

Minh đi vào chùa lạy Phật, má nói với mình trong chùa có 
Phật. Chỉ có vào chùa mới gặp được Phật, mình đem nào 
nhang, nào đèn, nào chuối, nào cam lên chùa cúng Phật. Chỗ 
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mình đi tìm Phật là trong chùa; nhưng khi lớn lên, mình thấy 
không đúng như vậy. Trong chùa, chỉ có tượng Phật, mình 
tìm ra sự thật rằng Phật là ở trong lòng. Những người có tu, 
sớm muộn gì cũng tìm ra sự thật Phật không phải ở trong 
chùa. Chư tổ và những người tu đều nói Phật tức tâm, Phật 
ở trong tâm, còn Phật ở trên bàn thờ trong chùa là một cách 
nói giống như nói có ông già Noäl. 

Khi chết, mình đi về Tây phương và gặp Bụt ở đó, hay mình 
lên thiên đường ngồi bên cạnh Thượng đế, đó là một thứ ông 
già Noẽl để nói với con nít. Nếu tu học đàng hoàng, mình 
biết Bụt có ngay trong tâm mình bây giờ và ở đây. Trong đạo 
Bụut, có những người tu tập, thực chứng được điều đó và cho 
chuyện Phật ở Tây phương, hay Bụt trên bàn thờ là chuyện 
ông già Noẻl. Họ thấy rất rõ Bụt và Tịnh độ đang có mặt ngay 
trong giây phút hiện tại, trong con người của mình. Những 
nhà tu thần bí tìm ra Chúa không phải ở trên trời, mà Chúa 
có ngay ở đây trong tâm hồn của mình và Thiên quốc có mặt 
ngay bây giờ. 


Chúng ta ở Làng Mai, đã lặp lại nhiều lân: The Pure Land ¡is 
here and nơu and Amitha Buddha ¡is 0our oun nnature. Chư tổ 
cũng có nói: Tự tánh Di Đà, duy tâm Tĩnh độ. Nước Cực lạc 
và Bụt Di Đà ở phía Tây, mình chết rồi mới sang bên đó, đó 
là chuyện ông già Noẽl cho những người mới bắt đầu. Nếu 
tu đàng hoàng, mình không cần phải chết rồi mới đi qua bên 
đó. Đức Di Đà và cõi Cực Lạc, hay Thượng đế và Thiên quốc, 
có thực trong phút giây hiện tại. Niết bàn không phải là cõi 
rất xa mà mình chỉ tới được sau khi chết, Niết bàn là cái đang 
có bây giờ và ở đây. Niết bàn là tự tánh của mình, mình phải 
đặt Niết bàn đúng chỗ ở đây và bây giờ. Trong kinh Tạp A 
Hàm có dùng danh từ “Hiện pháp Niết bàn” (ảristadharma- 
niroana), tức Niết bàn trong giây phút hiện tại. Mình không 
muốn là trẻ con bị lừa bởi chuyện ông già Noẽl, mình phải 
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bước thêm một bước để thấy Niết bàn đó đang có mặt trong 
giây phút hiện tại, như trời mây đang có mặt cho chim, đồng 
quê đang có mặt cho hươu, dòng sông đang có mặt cho cá. 
Niết bàn đang có mặt cho mình, mình phải biết cách trở về 
Niết bàn trong sự sống hàng ngày. Trong khóa tu tổ chức tại 
trường đại học Nottingham, tôi có nói chúng ta mất niềm tin 
nơi Thượng đế và Thiên quốc, cuộc khủng hoảng tâm linh 
xảy ra ở Tây phương là vì chúng ta đặt Thượng đế sai chỗ. 
Nếu đặt Thượng đế đúng chỗ thì cuộc khủng hoảng đó sẽ 
chấm dứt. Đây là vấn đề tâm linh, nhưng cũng là vấn đề văn 
hóa. Trong truyền thống Cơ đốc giáo, ngày xưa có những nhà 
tu mystic đã tìm ra được Thượng đế và Thiên quốc không 
phải là chuyện của tương lai ở đời khác, mà Thượng đế và 
Thiên quốc có mặt bây giờ và ở đây. Nếu muốn, chỉ cần bước 
một bước là mình có thể vào Thiên quốc được ngay. 

Trong đạo Bụt nói rất rõ: Khi thở, hay bước đi trong chánh 
niệm, thì năng lượng của niệm - định - tuệ mở cửa cho mình 
bước vào cõi không sinh diệt, không phiền não. Sinh diệt chỉ 
là những ý niệm của mình. Thượng đế có thể được nhận thức 
như tự tánh bất sinh bất diệt, mát mẻ, không phiền não, đang 
có mặt cho mình ngay bây giờ. Thay vì đọc theo kiểu ông già 
Noẽl: “Mụ Father S ïn heauen“ mình có thể đọc “Mụ Father S 
rieh† ín us“. Chữ Father là một ý niệm; tên Vô lượng thọ, Vô 
lượng quang của Bụt cũng chỉ là một cái tên; Allah hay God 
đều là những cái tên. Cái quan trọng là bản chất, là cái vô 
sinh bất diệt, mát mẻ, không phiền não đang có mặt cho 
mình. 


Kính này có tên “Rong chơi trời phương ngoại“ (Good time ïn 
Nưruoana). Nếu đang bị ngọn lửa phiển não đốt cháy, hay 
đang bị những kỳ thị, những tri giác sai lầm làm cho sợ hãi, 
lo lắng, buồn phiền, thì mình không có Niết bàn. Con đường 
đi vào Niết bàn là con đường rũ bỏ những phiền não, kỳ thị 
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đó. Nhân loại cần phải bước thêm bước nữa, không thể bám 
mãi vào ông già Noẽl. Nước Chúa đang ở đây rồi, mình 
không cần đi, không cần tới. Thượng đế không thể được diễn 
tả bằng ý niệm có và không, trong và ngoài, ta và người. Bất 
cứ một ý niệm nào cũng không thể diễn tả được Thượng đế; 
cũng như không có ý niệm nào có thể diễn tả được Niết bàn, 
vì Niết bàn là sự đập tắt tất cả những ý niệm, trong đó có ý 
niệm ta và người, sinh và diệt, có và không. Rất là buồn cười 
khi nói có Thượng đế hay không có Thượng đế. Thượng đế 
không thể được diễn tả bằng ý niệm có hay không. Thượng 
đế hay Niết bàn, vượt khỏi ý niệm có không. 


Tây phương hiện nay có hiện tượng gọi là double belongine, 
tức người ta vừa theo đạo Chúa vừa theo đạo Bụt, mà không 
có sự mâu thuẫn, dẫn co. Truyền thống này giúp làm sáng 
thêm truyền thống kia và ngược lại. Mình có thể tự hào mình 
vừa là con Chúa, vừa là con Bụt. Nhân ngày lễ Noẻl, xin quí 
vị quán chiếu về đề tài này. Đây là vấn đề văn hóa. Theo được 
con đường này, chúng ta chấm dứt được kỳ thị, chia rẽ, đem 
lại sự đoàn kết và hòa bình cho thế giới. 
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Giảng kinh Phước Đức 
Phẩm 39, Cát Tường 
Pháp cú Bắc truyền (T 210) 
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Giảng kinh Phước Đức 
Phần 1 


Đâu là bài pháp thoại Sư Ông giảng ngày 29.11.2009 tại 
chùa Cam Lộ - Xóm Hạ trong thiển đường Hội Ngàn Sao 
trong tràa An Cư 2009-2010. 


Trong sách Nhật Tụng Thiền Môn, chúng ta có Kinh Phước 
Đức, một Kinh nói về đề tài hạnh phúc. Kinh được dịch từ 
tạng Päli và nằm trong bộ Kinh Tiểu Bộ (Khuddhaka-nikäua). 
Chúng ta có Trường Bộ (Digha-rikaya), Trung Bộ (Maƒjhima- 
nikãya) Tương Ung Bộ (Samwutfa-nikaya) Tăng Chỉ Bộ 
(Aneuttara-nikaua). Ngoài ra chúng ta còn có một bộ nhỏ gọi 
là Tiểu Bộ, trong Tiểu Bộ có một tập gọi là Kinh Tập (Sutta- 
nipata). Đó là một bộ Kinh rất cổ xưa và rất nguyên chất về 
văn ngữ cũng như về ý. Kinh Thương Yêu (MeHa-suHfa) và 
Kinh Phước Đức được lấy từ Kinh Tập. 


Trong Tạng Kinh chữ Hán này chúng ta tìm được trong Kinh 
Pháp Cú và Kinh Pháp Cú Thí Dụ một Kinh tương đương với 
Kinh Phước Đức. Trong Kinh Pháp Cú nguyên bản bằng 
tiếng Pali không có Kinh Phước Đức, nhưng trong Kinh Pháp 
Cú Hán Tạng thì có Kinh này. 


Hôm nay chúng ta học Kinh Phước Đức trong Hán Tạng để 
so sánh với Kinh Phước Đức của Tạng Pali. 
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Bài kệ 1 

Phật tôn quá chư thiên $2 S:Ãšã 
Như Lai thường hiện nghĩa 2K? Đi 
Hữu phạm chí đạo sĩ Sfxi+ 
Lai vấn hà cát tường ZkfEltlf#£t 


Bụt ñược tôn quý hơn cả trong hai giới trời uà người 

Vì Người thường có khả năng đưa ra 0uị những giáo nghĩa mầu 
nhiệm của một bậc Như Lai 

Một ngày kia, có một 0ị dạo sự Bà la môn tới hỏi: 

Cái sì mới thật là điểm lành lớn nhất? 

Phật tôn quá chư thiên: Bụt được tôn quí hơn tất cả các chư 
thiên. Trong bản dịch của tôi có thêm chữ người, Bụt được 
tôn quý hơn cả trong hai giới trời và người, như vậy thì phù 
hợp với văn nghĩa trong toàn thể Kinh Phật (thiên nhân chỉ 
đạo sư). Bụt là thầy dạy cả hai giới chư thiên và con người. 


Như Lai thường hiện nghĩa: Chữ Bụt có nghĩa là người tỉnh 
thức (he enliehtend one, the auakend one). Chữ Như Lai 
(Tathaeata) có nghĩa là từ chân như tới. Thường có nghĩa là 
luôn luôn. Tôi dịch là: Vì Ngài có khả năng đưa ra những 
nghĩa lý mầu nhiệm của một vị Như Lai (The Buddha has the 
capacitu to expound the uonderƒul Teachine oƒ the Tathaoata). 


Câu thứ hai là lý do của câu thứ nhất: Tại vì Đức Thế Tôn có 
khả năng đưa ra những giáo nghĩa mầu nhiệm của Đức Như 
Lai cho nên Ngài được tôn quý trong cả cõi trời và cõi người. 


Hữu phạm chí đạo sĩ, lai vấn hà cát tường: Có một vị đại 
sĩ bà là môn tới hỏi, cái gì mới thật là điểm lành lớn nhất? 
Kính Phước Đức, trong bản chữ Hán có tên là Kinh Cát 
Tường, cát tường có nghĩa là điểm lành. Thí dụ thấy mây 
năm sắc là một điểm lành. Kinh này chúng ta có thể dịch ra 
tiếng Việt là Kinh Điểm Lành. Chữ cát tường tiếng Pali là 
tmaneala, dấu hiệu của sự may mắn. Maha-maneala là điểm 
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lành lớn, Maha-mangala-sufta là Kinh Điều May Mắn Lớn 
Nhất. 

Hôm ấy có một vị đạo sĩ tới hỏi Bụt: Điềm lành nào là điểm 
lành lớn nhất trong tất cả các điểm lành? Vị đạo sĩ Bà La Môn 
này là một vị phạm chí (brahmana). Kinh Pháp Cú Thí Dụ nói 
rất rõ: vị phạm chí này là một ni kiển. Ni kiền là tiếng gọi tắt 
của Nrerantha, một giáo phái có mặt từ thời Đức Thế Tôn. 
Giáo phái này sống lõa thể, họ không mặc áo quần, những 
nhà tu hành này muốn trình bày hết những cái thật của họ: 
Tôi là vậy đó, tôi không che dấu gì hết! Thời Đức Thế Tôn 
còn tại thế, các vị xuất sĩ cũng đã từng gặp những phạm chí 
thuộc giáo phái lõa thể này, họ tu rất gắt. Có nhiều khi đi trên 
đường, để tránh sát sinh, họ cầm theo cây chổi, quét một lát 
chổi rồi mới bước một bước chân để chắc chắn rằng mình 
không dẫm đạp lên các loài chúng sinh. Có khi họ đeo khẩu 
trang để khi mở miệng ra những con côn trùng không bay 
vào và chết trong miệng họ. Hiện nay ở Ấn Độ vẫn còn 
những người thuộc giáo phái này. Có một điều đặc biệt là 
đạo Bụt đã từng bị gián đoạn ở Ấn Độ nhưng đạo Nrerantha 
(Kỳ Na giáo) thì chưa bao giờ bị gián đoạn. Giáo chủ của Kỳ 
Na giáo là Mahavrra, là một jNirerantha-jaina-putra. 


Đạo sĩ Bà La Môn kể trên là một người thuộc về Kỳ Na giáo, 
người có 500 đệ tử. Các vị đệ tử được học hỏi và tu tập rất 
nhiều. Có một hôm họ đến ngồi bên bờ sông, đàm luận về 
vấn đề điểm lành. Họ nói với nhau rằng, ở mỗi quốc gia, 
người ta có cái thấy khác nhau về những điềm lành. Họ đặt 
ra vấn đề, so sánh những điềm lành của các quốc gia thì điểm 
lành nào là điểm lành lớn nhất? Đoạn đầu của Kinh Pháp Cú 
kể rằng: Trong thời gian lưu trú tại La Duyệt Kỳ, trên núi Kỳ 
Xà Quật, Bụt đã vì các giới trời, người, rồng và quỷ mà diễn 
bày pháp Tam Thừa. Tam Thừa là Thanh Văn Thừa, Duyên 
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Giác Thừa và Bồ Tát Thừa. Núi Kỳ Xà Quật là núi Thứu và 
La Duyệt Kỳ là thành Vương Xá (Rãjagraha). 

Lúc ấy, cư trú bên bờ sông Hằng, phía nam núi Kỳ Xà Quật 
có một vị đạo sĩ Bà La Môn biết nhiều, hiểu rộng, thông suốt 
chuyện xưa nay. Ông giáo hóa, chỉ dạy cho 500 đệ tử. Đệ tử 
của ông ai nấy đều tỉnh thông: thiên văn, địa lý, tỉnh tú, nhân 
sự, lành dữ, họa phúc, được mùa, mất mùa, không việc gì mà 
không nghiên cứu thấu đáo. Một hôm các đệ tử của vị đạo sĩ 
này đến gần chỗ Bụt đắc đạo trước kia, ngồi bên sông (có lẽ 
là sông Ni Liên Thuyền) bàn luận với nhau về vấn đề điểm 
lành. Họ đặt vấn đề: Dân chúng ở các quốc gia trên thế giới 
cho cái gì là điểm lành lớn nhất? Không tìm ra được câu giải 
đáp, họ đi tìm hỏi thầy của mình. Sau khi đảnh lễ thầy họ 
chắp tay hỏi: 


- Chúng con học đã lâu, biết cũng đã nhiều, nhưng vẫn chưa 
biết được trong các quốc gia khác nhau, người ta cho cái gì là 
điểm lành lớn nhất? 

Vị phạm chí Ni Kiển trả lời: 

- Câu hỏi của các vị rất hay! Ở xứ Diêm Phù Đề này có 16 
nước lớn và 8400 nước nhỏ. Dân chúng mỗi nước đều có cái 
thấy khác nhau về điềm lành. Có người cho sự xuất hiện của 
vàng bạc, thủy tinh, lưu ly là điểm lành. Có người cho sự xuất 
hiện của trăng sáng, thần châu, voi ngựa, ngọc nữ, san hô, đá 
quí, phượng hoàng, khổng tước là điểm lành. Có người lại 
cho sự xuất hiện của tinh tú, bình báu, bốn loại người hiền từ 
hoặc đạo sĩ là điểm lành. Nhưng cái nhìn của mỗi giống dân 
mỗi khác. 


Các vị đệ tử lại hỏi: 
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- Vậy thì điều gì có thể báo cho ta biết chắc chắn ta sẽ có hạnh 
phúc trong khi đang sống và chắc chắn ta sẽ sinh lên cõi trời 
sau khi chết? 

Đó là câu hỏi chính. Có nhiều điểm lành, nhưng điểm lành 
nào quan trọng nhất, hay nhất vì nó báo cho ta biết trong kiếp 
này mình có hạnh phúc và sau khi chết mình sẽ được sinh 
lên cõi lành. 

Vị đạo sĩ Bà La Môn trả lời: 


- Các bậc tiền bối từ trước đến nay, chưa có ai dạy điều này 
và trong sách vở cũng không thấy ghi chép. Tôi chịu thual 
Các vị đệ tử nói: 

- Mới đây chúng con nghe nói có một người họ Thích xuất 
gia tìm đạo, ngồi thiển sáu năm, hàng phục được ma quân, 
chứng thành quả Bụt, đạt được tam minh. Hay là chúng ta 
tìm đến đó để học hỏi thêm? 


Tam minh là túc mạng minh tức là thấy rõ về chuyện sống 
chết trong quá khứ, thiên nhãn minh tức là thấy được cái 
sống và cái chết trong hiện tại của các loài chúng sinh và lậu 
tận minh tức là gột sạch hết tất cả những phiền não. Dấu hiệu 
của người chứng ngộ hoàn toàn là tam minh tức ba cái thấy. 


Thầy trò hơn 500 người vượt núi, băng rừng đến nơi Bụt ở. 
Sau khi đảnh lễ Bụt vị đạo sĩ chắp tay hỏi: 

- Bạch Đức Thế Tôn, mỗi quốc gia trên thế giới đều có cái 
nhìn khác nhau về điểm lành. Vậy theo Ngài, cái gì mới là 
điềm lành thật sự lớn nhất? 

Bụt nói: 

- Trong cái nhìn của thế gian, cái gì người ta thấy thuận theo 
điều mình ước muốn thì cho đó là điểm lành, cái gì không 
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thuận thì cho là điểm không lành. Nhưng những cái mà 
người ta cho là điểm lành không đủ để cứu độ tâm linh của 
mình, không giúp mình vượt qua được khổ nạn. Theo tôi 
điểm lành thật sự là những gì có khả năng đem lại hạnh phúc 
thật sự trong đời sống hàng ngày, là những gì có khả năng 
giúp chúng ta ra khỏi ba cõi và chứng nhập Niết Bàn. 

Ba cõi là cõi dục, cõi sắc và cõi vô sắc. Tiếp theo đó Đức Thế 
Tôn dạy những bài kệ sau đây. Có tất cả 16 bài kệ, nhưng 
trong bản Pali chỉ có 12 bài kệ. 


Bài kệ 2 

Ư thị Phật mẫn thương ˆZ1#£@ 
Vị thuyết chân hữu yếu Xã s 
Di tín lạc chánh pháp EiES#)4 
Thị vi tối cát tường Z2 


Ngay lúc ñó tới lòng xót thương. Bụt đã thuuết giảng uềnhững sì 
thiết yếu uà chân thật. 

Ngài dau: Có niểm tin nơi chánh pháp uà có hạnh phúc trong khi 
học hỏi giáo pháp, đó là điển lành lớn nhất. 

Trong khi học Kinh Cát Tường chúng ta nên luôn luôn trở về 
so sánh với Kinh Phước Đức. Kinh Phước Đức (Maha- 
maneala) được dịch là The ereatest Blessines. Chữ điểm lành có 
thể dịch là good omen, có người dịch là Supreme luckbrineer. 
Chúng ta dịch ra tiếng Việt là điểm lành lớn nhất. 

Y thị Phật mẫn thương 

Vị thuyết chân hữu uến 

Khi đó Bụt có lòng thương các vị phạm chí, nên nói những 
lời thiết yếu chân thật. Câu Bụt nói đầu tiên là: Dĩ tín lạc 
chánh pháp: Theo bản chữ Hán, điểm lành lớn nhất là có 
được một con đường. 
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Trong Kinh Phước Đức có câu: 


Lánh xa kẻ xấu ác 

Được gi sũi người hiển 

Tôn kính bậc đáng kính 

Là phước đức lớn nhất 

Đó là khúc đầu của bản Päli, còn bên phẩm Cát Tường của 
Kính Pháp Cú chữ Hán là: Di tín lạc chánh pháp. Chữ lạc 
trong văn mạch ở đây chúng ta phải đọc là nhạo, có nghĩa là 
muốn, thích. Trong Kinh chữ nhạo thường được lặp lại nhiều 
lần như trong câu: Duy nhiên, Thế Tôn! Nguyện nhạo dụ văn 
(dạ vâng, Đức Thế Tôn! Chúng con muốn được nghe). Sau 
này có những chữ lạc khác chúng ta phải sửa lại là nhạo. 


Nếu người đó có niềm tin và sự yêu thích chánh pháp tức là 
có con đường, thì đó là điểm lành lớn nhất. Tín là tin, lạc là 
hạnh phúc. Khi đọc câu này tôi nhớ hồi còn là sa di, lúc ấy 
tôi mới có mười sáu tuổi, tôi có đọc trong Luật Giải tức là một 
bộ luật rất dày giải thích về luật sa di: Làm thân con lạc đà 
hay con lừa chuyên chở nặng nhọc, đó chưa gọi là khổ. Ngu 
si không biết hướng đi, đó mới thật là khổ. Đi vào những nẻo 
đường tối tăm, xấu ác, đem lại đau khổ cho mình và cho 
người, đó mới là khổ. Điều may mắn nhất là mình có một con 
đường, tin vào con đường và có hạnh phúc trong khi đi trên 
con đường đó. Phẩm Cát Tường bắt đầu bằng dấu hiệu ấy. 
Mỗi người trong chúng ta phải tự hỏi mình là mình đã có con 
đường chưa? Do you ha0e a spiritual path? Do yơu enjou takine 
the path? Nếu đã có rồi thì mình nên hạnh phúc đi! Nói theo 
danh từ thời đại là: Quý vị đã có một con đường tâm linh 
chưa? Nếu không có một chiều hướng tâm linh thì mình làm 
sao đối diện và giải quyết được những khó khăn và khổ đau 
trong đời sống hàng ngày? Minh phải có một bình diện tâm 
linh (spiritual dimension). 
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Trong thời đại toàn cầu hóa của chúng ta, người ta đặt câu 
hỏi: Chúng ta có cần theo một tôn giáo không? Có thể có một 
đời sống tâm linh mà không cân tôn giáo hay không? E this 
spiritual path possible uithout relieion? Có thể không cần tin 
vào một Thượng đế hay một vị thần linh mà vẫn có thể có 
một con đường tâm linh không (S/fualit ithout God, 
œithout religion}? 


Hiện nay có nhiều nhà nhân bản cho rằng: Ta có thể có một 
con đường tâm linh mà không cần tin vào một tôn giáo hay 
một thần linh nào. Như vậy chúng ta có thể có được một nền 
tâm linh toàn cầu (Global spirituality ¡s something possible). 
Trong đạo Bụt thì đây không phải là một điều khó khăn tại 
vì đạo Bụt thật ra không phải là một tôn giáo. Đạo Bụt không 
bắt ta tin vào một vị thần linh hay tin vào những giáo điều 
cứng ngắc. Đạo Bụt có rất nhiều tự do. Đứng trên phương 
diện Phật tử thì chấp nhận chuyện đó là một điều dễ dàng. 


Hạnh phúc chính là con đường 


Vấn đề hạnh phúc có liên hệ tới con đường. Con đường đưa 
tới hạnh phúc hay hạnh phúc chính là con đường? Nếu có 
một con đường và tin vào con đường đó thì mình có hạnh 
phúc liên chứ không cần phải đi cực khổ trên con đường bao 
nhiêu năm mới có hạnh phúc. Mỗi người trong chúng ta phải 
tự hỏi: Mình có con đường chưa? Mình có hạnh phúc với con 
đường đó không? Nếu có rồi thì đó là một điểm lành lớn. Khi 
đọc bài kệ tiếp chúng ta thấy ý đó rõ ràng hơn. 
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Bài kệ 3 

Nhược bất tùng thiên nhân 2i it XÃ 
Hy vọng cầu kiểu hạnh t8 
Diệc bất đáo thần từ 7R2=ï | 
Thị vi tối cát tường Z2 


Không chạu theo các giới trời uà người, 

để cầu mong ban phúc uà tránh họa, 

cũne không đến câu đảo ở các đển tiến, 

đó là điền lành lớn nhất. 

Nhược bất tùng thiên nhân; Hy vọng cầu kiểu hạnh: Cầu 
kiểu hạnh là cầu may. Xét theo tình trạng cách mình sống và 
làm việc thì mình không có được kết quả đó nhưng mình cứ 
hy vọng, mong cầu nó sẽ xảy ra cho mình 


Diệc bất đảo thần từ; Thị vi tối cát tường: Không đi câu 
khẩn ở các đền miếu, không đi theo các giới trời và người để 
hy vọng người ta ban bố cho mình một hạnh phúc nào đó. 
Chúng ta thêm vào chữ tránh họa cũng hay. Người ta đi cầu 
đảo như cúng sao giải hạn, một phần là để câu phúc, một 
phần là để tránh tai họa có thể xảy đến cho họ. Không chạy 
theo các giới trời và người để cầu mong được phúc và tai họa, 
cũng không có nhu yếu tới cầu đảo ở các đền miếu, đó là 
điểm lành lớn nhất. 

Đạo Bụt vốn không phải là một tôn giáo của sự thờ cúng, tín 
mộ (đeuotion), nhưng người ta đã biến đạo Bụt thành ra một 
tôn giáo của sự thờ cúng. Phần này không được nói rõ ràng 
trong Kinh Nam Tông Tích Lan, ý không cần cầu đảo ở các 
đền miếu, chỉ có trong bản chữ Hán. Ở đây nói rất rõ là chúng 
ta không cần một tôn giáo, không cần một đức tin mà vẫn có 
thể có được một con đường tâm linh. Đạo Bụt không hề mê 
tín dị đoan, đạo Bụt ở đây rất khoa học. 
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Có những người theo đạo Bụt, nhưng khi vào trong các đình, 
chùa họ đem tiền lẻ ra cúng, rồi nhét những đồng bạc lẻ ấy 
vào tay của Bụt, của Bồ Tát, của tổ sư để cầu buôn bán thành 
công, làm ăn phát đạt, đi thi đậu, tình duyên không bị trắc 
trở. Đó không phải là điểm lành theo tỉnh thần của Kinh, đó 
là họ chưa có một con đường tâm linh. Chúng ta không mê 
tín đị đoan không cầu đảo, cúng bái, mà chúng ta có một con 
đường tâm linh. Chúng ta phải tin vào con đường và phải có 
hạnh phúc trong khi thực tập con đưòng đó. 


Bài kệ 4 

Hữu hiển trạch thiện cư km 
Thường tiên vi phúc đức 2t 81m 
Sắc thân thừa trinh chánh )3kÑ|1E 
Thị vi tối cát tường Z2 RE 


Chọn ñược trôi trường tốf, 

có nhiều bạn hiển, có dịp làm những uiệc phúc đức, 

giữ lòng cho trinh bạch uà chân chánh, 

đó là điền lành lớn nhất. 

Hữu hiền trạch thiện cư: Trạch là chọn. Thiện là lành mạnh, 
không bạo động, không đam mê. Cư là môi trường nơi cư 
trú. Trong tiếng Pali môi trường tốt có nghĩa là Pafirupa desa 
øaso; paHrupa là tốt, dễ chịu; øaso là chỗ (cư). Đây là sự căn 
dặn, gửi gắm của Bụt, Người dạy: Khi sống, chúng ta phải 
biết chọn một môi trường tốt cho chính mình và cho các con 
cháu của mình. Sống trong một môi trường lành mạnh, có 
tình thương thì đứa trẻ lớn lên sẽ trở thành một người hữu 
ích cho xã hội, còn nếu sống trong môi trường chứa đây 
những bạo động, thèm khát thì lớn lên chúng sẽ hư hỏng. 
Không chỉ chọn một môi trường tốt mà chúng ta còn phải 
cùng nhau có ý thức tạo ra một môi trường tốt để người khác 
cũng được nương nhờ. Khi quý vị có cơ hội được tham dự 
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một khóa tu, quý vị thấy môi trường của khóa tu rất tốt, ở 
đây quý vị cảm thấy thân tâm mình khỏe nhẹ và hiền hậu 
hơn, nên khi về lại thành phố của mình quý vị mang theo 
quyết tâm tạo ra một môi trường tu tập nhỏ mời bạn bè tới 
sinh hoạt chung. Như vậy là không chỉ quý vị được hưởng, 
con cháu quý vị được hưởng mà bè bạn xung quanh cũng 
được hưởng lây. Đó chính là lời nhắn nhủ của Đức Thế Tôn. 
Mình phải chọn môi trường tốt và phải đóng góp vào việc 
tạo ra môi trường tốt đó. 

Có được môi trường tốt rất quan trọng. Những ý này có đầy 
đủ trong Kinh Phước Đức. Nếu đem hai Kinh so sánh với 
nhau ta thấy tổng thể gần như nhau, cấu trúc của hai kinh có 
khác nhau và có thêm vài sai khác nhỏ nữa. 

Trong Kinh Phước Đức nói rõ: Lánh xa kẻ xấu ác, gần gũi 
người hiền, tôn kính bậc đáng kính. Tuy trong Kinh không 
dùng chữ môi trường, nhưng chúng ta phải hiểu đó cũng là 
môi trường. Vấn đề môi trường là một vấn đề rất lớn. Các sư 
cô, sư chú ở Bát Nhã dù có khó khăn, có hiểm nguy đến mấy 
vẫn không chịu đi chỗ khác vì các sư cô, sư chú thấy được 
rằng, môi trường tăng thân là quan trọng nhất. Đánh mất môi 
trường tăng thân là đánh mất tất cả. Tìm ra được một môi 
trường tốt là một dấu hiệu đại cát tường. 


Trong giáo lý Tứ Thực tức Bốn loại thức ăn thì lý tưởng của 
mình là một loại thức ăn. Là một người xuất sĩ, chúng ta có 
lý tưởng. Chừng nào lý tưởng còn thì mình còn hạnh phúc, 
chừng nào mình cảm thấy chán, mình đánh mất tâm ban đầu 
thì chừng đó hạnh phúc không còn nữa. Lý tưởng là nguồn 
thực phẩm đầu tiên gọi là tư niệm thực. Mình phải nuôi mình 
bằng chất liệu lý tưởng. Có chất liệu lý tưởng thì hai mắt 
mình sáng, bước chân mình vững chãi, mình biết mình đang 
đi về đâu vì mình đã có đường đi. Mình cứ tâm tâm niệm 
niệm rằng mình có một lý tưởng và mình phải giữ cho lý 
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tưởng, cho tâm ban đầu đó sống mạnh hoài thì mình mới có 
hạnh phúc. 


Nhưng làm sao cho lý tưởng được sống mãi, sống hoài? Làm 
sao để mình đừng chán, đừng nửa chừng bỏ đở, tại vì mất lý 
tưởng là mất hết hạnh phúc. Câu trả lời là phải có một môi 
trường, tại vì môi trường là chỗ để nuôi dưỡng lý tưởng. Vì 
vậy chúng ta phải chọn cho được một môi trường, chúng ta 
phải có tăng thân bên cạnh. Khi biết lánh xa kẻ xấu ác, thân 
cận người hiền, tôn kính bậc đáng kính thì tự nhiên mình có 
môi trường tốt, đó là tâm thức cộng đồng, là nguồn thực 
phẩm thứ hai: thức thực. Mỗi sáng được ngồi thiển với nhau 
là mình đang tiêu thụ nguồn thực phẩm đó. Hai trăm người 
cùng ngồi với nhau, người nào cũng thở, người nào cũng làm 
lắng dịu thân tâm, buông bỏ những giận hờn, lo lắng, chế tác 
được chất liệu hỷ và lạc. Trong khi ngồi thiền mình ăn thực 
phẩm đó, mình để cho năng lượng rất hiền, rất lành của đại 
chúng thấm sâu vào thân tâm mình. Ngồi thiển không phải 
là ngồi trong một ốc đảo có bao nylon bọc kín xung quanh, 
không đi ra đi vào được. Ngồi thiền phải giống như một giọt 
nước trong dòng sông, để dòng sông đưa mình đi. Vì vậy khi 
ngồi xuống hành giả phải lập tức mở lòng ra để cho đại 
chúng ôm lấy mình, để tiếp nhận năng lượng chánh niệm to 
lớn từ đại chúng. 


Chúng ta hãy tưởng tượng có một nhóm người bị cơn nghiện 
sai khiến, sắp sửa đi đánh cướp để có tiền mua ma túy. Năng 
lượng đó rất xấu, nó vừa thèm khát vừa bạo động, vừa hung 
dữ và mù quáng. Nếu mình ở trong nhóm người như vậy thì 
mình đang hấp thụ những loại thực phẩm rất độc hại, do đó 
mình phải lánh xa kẻ xấu ác, phải thân cận người hiền, phải 
tôn kính những bậc đáng kính. Nếu không thì cả thân lẫn tâm 
của mình sẽ mang bệnh. Muốn có sức khỏe thì phải có thực 
phẩm tốt, thực phẩm cho thân và thực phẩm cho tâm. Mình 
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phải tìm một môi trường lành, môi trường tăng thân, trong 
đó mọi người đều có hướng đi, có lý tưởng tốt. Ở trong môi 
trường đó thì tự nhiên thực phẩm mà mình tiêu thụ sẽ trở 
nên hiền lành. Sống trong tăng thân thì lúc đi, đứng, nằm, 
ngồi, ăn cơm, quét tước, dọn dẹp, mình đều được bảo bọc bởi 
năng lượng hiền lành ấy. Đó là thức thực, là năng lượng tập 
thể rất lành. Khi chấp tác với tăng thân, khi đi thiền hay ngồi 
thiển với tăng thân thì quí vị phải biết tiêu thụ năng lượng 
tập thể đó. Mỗi người trong chúng ta đều có lý tưởng, có 
niềm vui và khi đi chung hay ngồi chung với nhau chúng ta 
sẽ tạo ra một năng lượng tập thể rất tốt lành, rất bổ dưỡng. 
Khi đi vào trong đại chúng mình phải mở lòng ra, mở hình 
hài ra để tiếp nhận năng lượng tốt đó. Đó là nguồn thực 
phẩm thứ hai gọi là thức thực. Tuy chưa tu nhưng tới ngồi đó 
mình đã thấy khỏe nhờ có năng lượng rất lành. Mình phải 
cảm thấy sự có mặt của sư chị, sư anh, sư em ở xung quanh 
và mình cũng hiến tặng năng lượng lành của mình cho sư 
chị, sư anh, sư em. Phía trước có sư chị, sư anh, sư em, phía 
sau, bên trái, bên phải cũng có sư chị, sư anh, sư em, phải 
thấy rõ ràng như vậy. Và mình cảm thấy hạnh phúc được 
ngồi để thở và tiêu thụ không khí trong lành của tăng thân. 
Không khí đó do chính mình chế tác, năng lượng tốt đó do 
mình tạo ra với nhau, mình được hưởng thụ và các bạn thiền 
sinh tới với mình cũng được hưởng thụ. 


Khi lập Viện Phật Học Ứng Dụng Châu Âu bên Đức chúng 
ta biết viện là một trường học. Nhưng Viện Phật Học của 
mình không giống một trường học tại vì trong viện có một 
tăng thân. Khi trình bày với báo chí, chúng tôi có cắt nghĩa 
cho họ về sự khác biệt: Không phải chúng tôi chỉ có một 
trường học và những giáo sư giảng dạy, mà chúng tôi còn có 
một tăng thân thường trú. Tăng thân thường trú là một cơ thể 
đêm ngày chế tác ra năng lượng lành. Những người tới tu học 
cũng được hưởng năng lượng lành này. Họ được ngồi thiền, 
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được đi thiền, được nghe Pháp, được ăn cơm với tăng thân. 
Đó là một tư lương. Viện Phật Học Ứng Dụng Châu Âu khác 
với những trường học đại học khác tại vì nó có năng lượng 
sẵn đó để mình được hưởng mỗi khi tới học một khóa. Chúng 
tôi cung cấp hai loại thực phẩm, thứ nhất là lý tưởng và thứ 
hai là môi trường. 

Trong thế giới hiện nay có quá nhiều bạo động, quá nhiều 
thèm khát, nhiều kỳ thị và giận hờn. Nếu không biết giữ gìn 
thì mình sẽ bị năng lượng đó thấm vào và mình cũng sẽ bị sự 
bạo động, thèm khát tàn phá sức khỏe và tàn phá sự tươi mát 
lành mạnh của mình và cả con cháu mình. Khi các em bé 
được gửi trong một môi trường có thèm khát, bạo động thì 
em bé sẽ hư. Năng lượng của sự bạo động, thèm khát, kỳ thị 
sẽ đi vào trong em bé. Mình phải làm thế nào để cung cấp 
cho em bé một môi trường tốt. Hiện nay trong học đường có 
rất nhiều bạo động, kỳ thị cho nên nhiều bậc cha mẹ không 
muốn gửi con mình tới trường mà trái lại muốn làm ra một 
ngôi trường để con mình tới học. Họ bàn với nhau thành lập 
nên ngôi trường hiền lành cho con mình đi học. Điều đó 
thuộc về vấn đề thực tập chế tác môi trường. 


Khi lấy thức ăn, đi vào thiền đường, ngồi xuống ăn cơm với 
đại chúng thì mình tiếp nhận nhiều nguồn thực phẩm: Thực 
phẩm trong bát là đoàn thực (eđible food). Còn những sư anh, 
sư chị, sư em và những bạn tu đang ngồi thở, mỉm cười hạnh 
phúc và cảm thấy có hỷ có lạc, là thức thực. Mình không chỉ 
tiêu thụ thức ăn trong bát mà còn tiêu thụ tình anh chị em đó 
là năng lượng lành mạnh và thánh thiện của tăng thân. Một 
bữa ăn như vậy không phải chỉ là ăn cơm mà còn có những 
món ăn tinh thần rất bổ dưỡng. Đi thiển hành cũng là ăn 
năng lượng của tăng thân, đi như một dòng sông. Ngồi thiền 
chung cũng là một sự tiêu thụ. Đừng tự bỏ đói mình, đi ngồi 
thiền là đi ăn, là đi tiếp nhận thực phẩm. Mỗi chúng ta phải 
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có cái nhìn như vậy về sự thực tập. Tại sao lại trốn ngồi thiền, 
trốn thiền hành? Tại sao lại bỏ đói chính mình? Minh cần 
những thức ăn bổ dưỡng đó. Mỗi khi gần đến giờ ngồi thiển 
mình phải tới ngồi trước năm mười phút tại vì nó rất lành 
mạnh và bổ dưỡng cho tâm hồn. Mình phải thấy niềm vui 
trong khi thực tập thiền đi, thiền ngồi, thiển thở. Trong 
truyền thống của chúng ta, thực tập thiền tức là nuôi dưỡng. 
Niềm vui, hạnh phúc của sự thực tập thiền là thức ăn (thiền 
duyệt vi thực). 

Sở dĩ trong thời khóa có giờ ngồi thiền, giờ đi thiền là để mình 
ăn. Chính lúc chấp tác cũng vậy, khi chấp tác mình có thức 
ăn của tình huynh anh chị em. Chính mình chế tác ra thức ăn 
đó, thức ăn này không phải được mua ngoài chợ. Thức ăn 
này chính do mình tự chế tác ra cũng như rau do tự mình 
trồng. 


Thường tiên vi phúc đức: Irong bản tiếng Việt chúng ta có 
câu: Thường tạo tác nhân lành. Trong bản chữ Hán cũng như 
trong bản Pali có ý: Trong quá khứ đã có cơ hội tạo tác nhân 
lành. Chữ tiên ở đây có nghĩa như vậy Chúng ta nên sửa lại 
là: Đã có dịp gieo trồng những hạt giống tốt và đã làm những 
việc phúc đức, cho đúng với nguyên văn. Quý vị hãy ngồi 
hồi tưởng lại xem trong quá khứ mình đã có cơ hội gieo trồng 
hạt giống lành hay chưa? Quý vị đã tụng bài: 


Các Đức Thế Tôn thường trú trên đời, xin thương xót con. 

Nếu con đã từng bố thí, dù chỉ là trột nắm cơm. 

Nếi con đã từng từng cứu độ chúng sinh, dù chỉ là uài con sâu con 
kiến. 

Nếu con đã từng nói lời dễ thương, dù chỉ một uài câu làm cho 
người bớt khổ. 

Nếu ngồi nhớ ra rằng mình đã từng gieo những hạt giống 
như vậy trong quá khứ thì mình nên mừng vì đó là điểm 
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lành. Trong Kinh Pháp Hoa có nói: Có những nhân thấy rất 
nhỏ, nhưng chính những nhân đó đưa chúng ta tới kết quả 
rất lớn. Có một người đi vào trong tháp hay trong miếu tự 
nhiên thốt ra: nam mô A Di Đà Phật, chỉ cần nói một câu 
nhưng chính nhờ hạt giống nhỏ xíu ấy mà sau này người đó 
thành Phật (Nhất sinh nam mô Phật, da di thành Phật đạo). 
Minh đã từng phát khởi được tâm niệm lành, đã từng nói 
được lời lành và đã từng làm được điều lành thì tất cả những 
điều lành trở thành vốn liếng của mình. Sau này mình thành 
công được là nhờ vốn liếng đó. Mình đã tạo tác những nhân 
lành trong quá khứ và trong giây phút hiện tại mình có thể 
làm thêm. 


Sắc thân thừa trinh chánh: Chữ sắc #8 ở đây không có nghĩa 
là hình sắc mà có nghĩa là giữ gìn cẩn thận. Trong chữ sắc có 
chữ lực Z1 tức là công phu lao tác. Sắc có nghĩa là giữ gìn để 
bảo hộ. Có khi chữ sắc cũng được dùng như chữ sức ÑfJ tức 
đồ trang sức. Chữ sắc chúng ta có thể hiểu như chữ sức tức là 
làm đẹp cho tự thân. Thân là tự thân. Trinh là sự trong sáng 
không chung chạ bậy bạ. Chánh là thắng, không nghiêng, là 
đoan chính, không có tâm tà, không đi quyến rũ người, 
không lăng lơ, giữ cho thật thắng, thật trong sáng. 


Sắc thân thừa trinh chánh, chữ thừa ở đây có nghĩa là đảm 
đang, nắm lấy tình trạng, chỉu trách nhiệm về cái đó. Thừa 
là tiếp nối, nhận lấy trách nhiệm. Mình phải chịu trách nhiệm 
về việc làm đẹp cho tự thân bằng sự trinh bạch và chân chính. 
Câu này chúng ta có thể dịch như sau: Biết làm đẹp cho tự 
thân bằng sự trinh bạch và chân chính. Giữ thân cho trinh 
bạch và chân chính, đó là điểm lành lớn nhất. 

Chúng ta đã từng nghe pháp thoại về đau khổ và hạnh phúc. 
Khổ đau và hạnh phúc tương tức với nhau cũng như sen và 
bùn. Trong vị ngọt của hạnh phúc có vị đắng của khổ đau. 
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Chúng ta biết gốc rễ của các cảm thọ nằm ở sắc, hành và 
tưởng. Sắc, thọ, tưởng và hành là bốn dòng sông. Những lạc 
thọ, khổ thọ và xả thọ đều có gốc rễ ở sắc uẩn, tưởng uẩn và 
hành uẩn. Chúng ta đã học rằng, xử lý khổ đau cũng là tạo 
dựng hạnh phúc. Mỗi giây phút là một cơ hội cho mình xử lý 
khổ đau và là một cơ hội cho mình tạo dựng hạnh phúc. 
Người hành giả phải có khả năng của người làm vườn tức là 
phải chuyển hóa được rác và chế tác ra hoa. Chúng ta chỉ có 
thể nhận diện lạc thọ một cách rõ ràng trên bối cảnh của khổ 
đau. Nhờ có khổ đau mà mình nhận diện được hạnh phúc. 
Vì vậy chúng ta không nên đàn áp khổ đau, không nên chạy 
trốn khổ đau. Chúng ta có thể sử dụng khổ đau để làm nổi 
bật lên hạnh phúc. Chúng ta không đàn áp, không chạy trốn 
khổ thọ, phải ôm lấy khổ thọ để nhận diện hạnh phúc đang 
có. 


Có một điều mà chúng ta cần phải học là những cái gọi là xả 
thọ đều có thể được hành giả biến thành lạc thọ. Cái mà ta 
gọi là xả thọ, chính nó là một an thọ. Đau răng là khổ thọ, 
không đau răng là xả thọ. Nhưng thật ra không đau răng có 
thể là lạc thọ ƒeeling oƒ uell-being). Một neutral ƒeeline có thể 
biến thành một ƒeeline oƒ uell-beine. 


Trong dòng sông cảm thọ của chúng ta có rất nhiều giọt nước 
khổ thọ, nhưng cũng có một số giọt nước lạc thọ và rất nhiều 
giọt nước xả thọ. Nhưng đối với người tu tất cả xả thọ đều có 
thể biến thành lạc thọ. Khi biết đem chánh niệm soi vào thì 
xả thọ sẽ thành lạc thọ. Không đau răng là một hạnh phúc, 
không bệnh tật là một hạnh phúc, sự vắng mặt của đam mê, 
của giận hờn có thể trở thành hạnh phúc. Chúng ta có quyền 
thực tập câu linh chú thứ năm: Đây là giây phút hạnh phúc 
(This troment is a happụ tmoment). Bất cứ giây phút nào chúng 
ta cũng có thể đọc câu linh chú này, trước khi làm việc, trong 
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khi làm việc, trước khi ăn cơm, trong khi ăn cơm. Khi ta có 
chánh niệm thì giây phút đó trở thành ra lạc thọ. 


Phần 2 


Đâu là bài pháp thoại Sư Ông giảng ngày 03.12.2009 tại 
chùa Từ Nghiêm, Xóm Mới trong khóa An Cư Kiết Đông. 


Bài kệ 5 

Khứ ác tùng tựu thiện 2N TẤT 
Tị tửu tri tự tiết 3t} ÃII H 8ñ 
Bất dâm ư nữ sắc ls2z®Œ 
Thị vi tối cát tường Z2 


Biết bỏ ác theo lành 

Không uống rượu, biết tiêt chế 

Không đắm trons sắc dục 

Đó là điền lành lớn 

Khứ ác tùng tựu thiện: Bỏ những điều ác và theo hướng 
lành. 


Tị tửu tri tự tiết: Không uống rượu, lánh xa chuyện say sưa. 
Trong Kinh Pãali có từ fzpa, có nghĩa là khổ hạnh, không ăn 
chơi, biết tiết chế, tiếng Anh là selƒ restrain. Đối với thức ăn 
hoặc sự chơi bời, tiêu thụ thì chúng ta phải biết luật tiết chế 
(lau oƒ tnoderation). Nếu không biết tiết chế thì sẽ có khổ đau, 
đổ vỡ trong thân và trong tâm. Sự tiết chế rất quan trọng. 
Giới luật và uy nghi có thể giúp mình thực tập sự tiết chế. 
Khi được sống trong môi trường tốt của tăng thân thì mình 
thực tập rất dễ dàng vì những người xung quanh đều thực 
tập như vậy. 
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Bất dâm ư nữ sắc: Không đắm trong sắc dục, tức giữ cho 
mình được trong sáng, tiếng Phạn là Ùralma-carua (phạm 
hạnh). Người xuất gia giữ phạm hạnh được rồi mà người tại 
gia cũng có thể giữ phạm hạnh, tức không nên có sự chung 
đụng bậy bạ. 


Bài kệ 6 

Đa văn như giới hành #Z]#I#ÍT 
Pháp luật tinh tấn học Ít? 
Tu kỷ vô sở tranh tl£Ä®#m*® 
Thị vi tối cát tường Z2 RE tt 


Học rộng biết trì giới 

Siêng năng tu tập theo giáo pháp 0à luật nehi 

Biết tu dưỡng thân tâm, không uướng 0uào các cuộc tranh chấp 
Đó là điền lành lớn nhất 

Đa văn như giới hành: Đa văn là học rộng, mỗi ngày chúng 
ta phải học thêm, già rồi cũng vẫn phải học. Nếu cái học có 
tính cách nuôi dưỡng thì mình sẽ thích học chứ không phải 
bị bắt buộc học. Học sẽ là một niềm vui nếu cái học ấy giúp 
cho mình thấy rõ được con đường. Học không phải chỉ là để 
mở rộng kiến thức, để chứng tỏ ta biết hết mọi chuyện, mà 
học là để thấy được sự thật, thấy được con đường và phương 
pháp hành trì rõ ràng hơn để giúp cho chính mình và giúp 
cuộc đời. Cái học đó là một nhu yếu có thật của con người. 
Khi học với tinh thần đó thì chúng ta cảm thấy rất thích thú. 
Người tu phải có cái thích thú được học đừng để rơi vào tình 
trạng bị bắt buộc học để có bằng cấp. 

Như giới hành là biết hành trì theo giới. Mình giữ 5 giới, giữ 
10 giới, 250 giới.... 

Pháp luật tỉnh tấn học: Siêng năng tu tập theo pháp của luật 
nghi. Tinh tấn là siêng năng. Chữ học ở đây có nghĩa là thực 
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tập, thực tập pháp và luật. Pháp là giáo pháp của Bụt dạy và 
luật là giới luật uy nghĩ. 


Giới luật và uy nghi có công dụng giúp mình tiết chế, bảo tồn 
được tự do của mình. Giới luật và uy nghi được tiếp nhận từ 
Bụt không phải để làm cho mình mất hết tự do. Nếu thấy 
những giới luật và uy nghi như những gì làm giới hạn tự do 
thì chúng ta chưa thấy được bản chất của nghi giới. Bản chất 
của giới là đem lại tự do cho mình. Giới có thể gọi là “xứ xứ 
giải thoát, biệt biệt giải thoát. Có giới thì đi tới đâu cũng có 
tự do. Khi mình nghiện rượu hay vướng vào vòng ma túy thì 
mình đánh mất tự do. Không có tiền mua rượu, mua ma túy 
thì phải đi ăn trộm, ăn cướp, bị cơn nghiện sai sử thì mình 
đánh mất tự do trong tâm, bị rơi vào vòng tù tội thì mình 
đánh mất tự do trong thân. Đối với rượu mà mình nhìn với 
con mắt đó và mỉm cười với nó thì rượu không thể cám dỗ 
được mình. Đối với ma túy, mình cũng nhìn như vậy và nói: 
Thank you! Tảon † need ou (cảm ơn nhé, tôi không cần). Đó là 
tự do. 


Giới và luật là để bảo tồn tự do chứ không phải để làm mất 
tự do của mình. Khi tiếp thọ giới mình thấy, đây là “bước tới 
thánh thơi“, bước vào tự do (sfepping into ƒreedom). Mỗi giới 
cho mình tự do riêng. Có 10 giới là có 10 thứ tự do, có 250 là 
có 250 thứ tự do. Biệt biệt giải thoát, xứ xứ giải thoát (ƒreedơmn 
tuhereuer ou are). Đi đầu mình cũng có tự do nếu mình mang 
theo giới luật và uy nghi. Chúng ta phải cầu giới, giới tử là 
những người cầu giới. 


Tu kỷ vô sở tranh: Biết tu dưỡng thân tâm, không vướng 
vào những cuộc tranh chấp, không vướng vào những chuyện 
hơn thua, không tranh biện để chứng tỏ tôi đúng anh sai. 
Người ta mất rất nhiều thì giờ vì chuyện “tôi đúng anh sai“. 
Trong bài kệ hô canh buổi chiều có câu: Ba nghiệp lắng rồi, 
hết thị phi, nghĩa là không nghĩ đến chuyện đúng sai nữa (1s 
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no tnore qbout thinkine rieht or trong). Đó là tự do. Còn vướng 
vào sự tranh chấp, vướng vào sự suy nghĩ “người nào đúng, 
người nào sai“, cố tranh chấp cho được thì mình vẫn chưa có 
giải thoát. Khi ngồi xuống bồ đoàn rồi thì phải buông tất cả. 
Nếu đang ở trong một cuộc tranh chấp thì mình nên biết, 
cuộc tranh chấp đó làm mình mất thì giờ, mất năng lượng, 
mình không có cơ hội để sống đời sống của mình cho đàng 
hoàng. Khi ấy phải tìm cách thoát ra khỏi sự tranh chấp càng 
sớm càng tốt, nói lời ái ngữ là cách thoát khỏi tranh chấp 
nhanh nhất, đó cũng là điều mà kinh Phước Đức dạy. 


Bài kệ 7 

Cư hiếu sự phụ mẫu #58 
Trị gia dưỡng thê tử 2x5 
Bất vi không phạp hành ^=ZÍ1I 
Thị vi tối cát tường Z2 tt 


Là người con hiếu thảo, có cơ hội phụng dưỡng tre cha 

Biết chăm sóc gia đình, siữ cho trone nhà êm ấïm 

Khône đểcho lâm uào cảnh nehèo đói 

Đó là điền lành lớn nhất 

Cư hiếu sự phụ mẫu; Trị gia dưỡng thê tử: Là người con 
có hiếu với cha mẹ và nuôi được vợ con. Nếu là người nữ thì 
nuôi chồng con (dưỡng phu tử), Ngày xưa ở Việt Nam, các 
cô gái chuyên nuôi chồng tại vì anh chàng đang đi học. Anh 
chàng chỉ lo học, học ngày học đêm hy vọng thi đậu được 
làm quan nên người vợ thời xưa phải tần tảo gánh gạo buôn 
bán để nuôi chồng. 


Đảm đang xuôi nsược sớm chiêu 

Lòng mơ một chiếc uống điều trai sau 

Chồng thi đậu thì người vợ được người ta rước ngồi võng 
điều (võng màu đỏ). Đó là giấc mơ của các cô thiếu nữ ngày 
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xưa. Tết Nguyên Đán này, tôi sẽ đọc thơ nói về giấc mơ của 
các cô thiếu nữ và các chàng trai thời của tôi ngày xưa. Bây 
giờ các cô gái, các chàng trai có giấc mơ rất khác. Hồi xưa khi 
chồng thi đậu thì các cô được ngồi trên chiếc võng màu đỏ, 
được lính hầu rước về làng và được làm quan. Đó là giấc mơ 
của các cô gái cho nên phải gánh gạo nuôi chồng. 


Bất vi không phạp hành; Thị vi tối cát tường: Không phạp 
là thiếu thốn, nghèo đói. Đừng để cho gia định bị thiếu thốn, 
nghèo đói. Là người con hiếu thảo, có cơ hội phụng dưỡng 
mẹ cha, biết chăm sóc gia đình, giữ cho trong nhà êm thấm, 
không để lâm vào cảnh nghèo đói. Đó là điểm lành lớn nhất. 
Có một chút khác biệt, bên kinh Điềm Lành là không để cho 
gia đình rơi vào nghèo đói thiếu thốn, còn trong kinh Phước 
Đức là yêu thương gia đình mình. 


Bài kệ 8 

Bất mạn bất tự đại Tl&Zä—2® 
Tri túc niệm phản phúc lEk£ 
Di thời tụng tập kinh J Eỹ Bi 5 #E 
Thị vi tối cát tường Z2 


Không kiêu tạn, không cho trình là hơn người 
Biết tri túc, biết xét suụ 

Có thì giờ đọc tụne 0à thực tập kinh điển 

Đó là phước đức lớn nhất 


Bất mạn bất tự đại: Không cho mình là giỏi, là quan trọng. 
Trong đạo Bụt, chữ mạn có một ý nghĩa rất đặc biệt. Thấy 
mình hơn người thì gọi là mạn, có mặc cảm thua người cũng 
gọi là mạn mà thấy mình bằng người cũng là mạn. Nghe thế, 
những người bạn Tây phương hỏi: Tại sao thấy mình bằng 
người cũng là một cái lỗi? Tại Làng Mai, mỗi khi chúng tôi 
tụng kinh trước pháp thoại chúng tôi thường đọc lời quán 
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nguyện : xin đọc tụng như một cơ thể, lắng nghe như một cơ 
thể, vượt thoát những mặc cảm hơn người, thua người hoặc 
bằng người, thì có nhiều vị thiển sinh cười: Tại sao lại có mặc 
cảm bằng người? Theo sự tin tưởng của đa số thì mọi người 
sinh ra trên trái đất đều bằng nhau. Bằng người là một sự 
thật. Nhưng nhìn cho kỹ chúng ta thấy, con người sinh ra 
không bằng nhau. Người sinh ra ở nước Mỹ, người sinh ra ở 
Phi Châu, hai người sinh ra ở hai hoàn cảnh đã không bằng 
nhau. Sinh vào một môi trường có cơ hội và sinh vào một môi 
trường ít có cơ hội hơn đã là một sự bất bình đăng. Sinh ra 
trong một gia đình giàu có hay trong một gia đình nghèo khổ 
là đã có sự bất công. Sinh ra trong một gia đình có giáo dục 
hay trong một gia đình không có giáo dục cũng có sự bất 
công. Khi sinh ra người ta không bình đẳng đâu. Nhưng chữ 
mạn ở đây được hiểu theo tỉnh thần của đạo Bụt. Đạo Bụt nói 
không có ngã. Có tôi trong anh và có anh trong tôi, tôi là anh 
mà anh cũng là tôi, đó là vô ngã. Khi là vô ngã thì không còn 
sự so sánh, mà khi không so sánh thì không thấy hơn người, 
thua người hay bằng người. 


Tâm lý trị liệu Tây phương hay nói người ta bệnh là do mặc 
cảm tự ti. Muốn trị hết bệnh thì phải xóa bỏ mặc cảm tự tỉ: 
Tôi không có giá trị gì hết, tôi chăng làm được trò trống gì, 
tôi luôn luôn thua kém người. Do mặc cảm tự ti mà sinh ra 
bệnh tâm thần, cách trị liệu là làm cho người ta bỏ mặc cảm 
đó đi. Nhưng chúng ta không biết mặc cảm tự tôn (high self- 
estime) cũng là bệnh. Người cho mình hơn người cũng bị 
bệnh, họ khó chịu vô cùng, dương dương tự đắc, ở đây gọi là 
tự đại. Bất mạn, bất tự đại, đừng nên thổi phồng mình lên 
quá lớn như con cóc, có ngày sẽ nổ. 

Trong ánh sáng giáo lý đạo Bụt, chúng ta thấy mặc cảm tự tỉ 
là bệnh, mặc cảm tự tôn là bệnh và mặc cảm bằng người cũng 
là bệnh tại vì thấy mình bằng người tức là còn có sự so sánh. 
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Nếu thấy mình với người đó là vô ngã, khổ đau của người đó 
cũng làm mình khổ đau, hạnh phúc của người đó cũng là 
hạnh phúc của mình, người đó thành công thì mình cũng 
thành công, thấy được tính vô ngã giữa cha và con, vợ và 
chồng thì tự nhiên ba cái mạn không còn nữa và hạnh phúc 
sẽ có thật.Trong chúng, nếu có một người tu giỏi và thành 
công thì tất cả mọi người đều được hưởng. Nếu có một người 
yếu kém thì tất cả mọi người đều chăm lo cho người đó vững 
lên tại vì người đó cũng là mình. Như vậy mới đúng theo 
nguyên tắc vô ngã. 

Tri túc niệm phản phúc: Tri túc là biết mình có đủ, có dư 
điều kiện hạnh phúc. Mình không cần đi tìm những điều kiện 
hạnh phúc nào khác. Khi mình thở trong chánh niệm, đem 
tâm trở về với thân và có mặt trong giây phút hiện tại thì 
mình khám phá ra mình có biết bao nhiêu điều kiện để có thể 
có hạnh phúc ngay bây giờ. Mình có thể thực tập câu thân 
chú thứ năm: Sướng quát Hạnh phúc quát Mình không cần 
phải bỏ hiện tại, chạy về tương lai để đi kiếm tìm hạnh phúc. 
Đó là phép tri túc, tiếng Phạn là søfustah, tiếng Päli là 
santuithi, dịch ra tiếng Anh là: You haue alreadu enoueh 
conditions to be happu, ơu don † need to look ƒor more. 


Chỉ cần có chánh niệm thì tự nhiên hạnh phúc có mặt ngay 
trong giây phút hiện tại. Đức Thế Tôn nói: Pháp môn “Hiện 
pháp lạc trú”, ai cũng có thể thực tập được. Hiện pháp lạc trú 
là có hạnh phúc liên bây giờ, Dristadharmasukhauihara. 
Chúng ta nên nhắc nhau, trước khi hô canh chúng ta có thể 
thực tập: Kính thưa đại chúng, đây là giây phút hạnh phúc. 
Mỗi người tiếp xúc được với điều kiện hạnh phúc mình đang 
có thì tự nhiên có hạnh phúc liền. Trước khi ăn cơm hay chấp 
tác với nhau, mình nhìn sư anh nói: Sư anh ơi! Đây là giây 
phút hạnh phúc, mình được làm việc chung với nhau. 
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Tri túc không có nghĩa là khổ hạnh, chịu đựng. Tri túc là ý 
thức rằng mình có đủ điều kiện hạnh phúc và hạnh phúc liền. 
Đó là hạnh phúc rất lớn, mình là người tu thì phải có cái khôn 
ngoan đó. Phản phúc là lật ngược trở lại để xem xét cho cẩn 
thận. Niệm là nhớ nghĩ, có ý thức, biết suy xét. Niệm phản 
phúc là phải xét đi xét lại cho kỹ lưỡng, đừng nóng nảy, bộp 
chộp, biết xét suy cho thấu đáo. Chữ phản phúc trước cũng 
có nghĩa lật lọng, trắng thành đen, sấp thành ngửa. Nhưng 
chữ phản phúc ở đây có nghĩa là suy xét cho kỹ phía trên 
phía dưới, lật hòn đá ra xét trên dưới cho rõ ràng. 


Di thời tụng tập kinh: Có thì giờ đọc tụng kinh điển. Tụng 
là đọc, tập là thử đem ra áp dụng, ví dụ như phải đem ra áp 
dụng câu thần chú thứ năm. Mình học được cái gì thì phải 
đem ra áp dụng. Tập là thực tập, mình tụng kinh và phải áp 
dụng những gì mình học trong kinh. Có cơ hội phụng dưỡng 
mẹ cha, biết tri túc, biết suy xét cho thấu đáo, có thì giờ để 
đọc tụng và thực tập theo kinh điển, đó là điểm lành lớn nhất. 


Bài kệ 9 

Sở văn thường dục nhận FriRlwkf 
Nhạo dục kiến sa môn E ê .b/ 0| 
Mỗi giảng tiếp thính thọ Đi RÃ Miệng SC 
Thị vi tối cát tường Z2 BE 


Biết nhẫn nhục khi nehe điều bất như ú 

Có hạnh phúc mỗi khi được gặp người xuất gia 

Mỗi khi nghe pháp hết lòng tiếp nhận để hành trì 

Đó là điền lành lớn nhất 

Sở văn thường dục nhận: Nghe điều gì bất như ý thì phải 
biết kiên nhẫn, mình phải học hạnh lắng nghe. Dù người kia 
nói những câu không dễ chỉu thì mình cũng phải lắng nghe. 
Đây là sự thực tập lắng nghe với tâm từ bi (the practice oƒ deep 
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listenine, compassionate listenine). Mình đừng phản ứng liền, 
phải lắng nghe để hiểu, có hiểu mới thương, mới giúp người 
kia được. 


Nhạo dục kiến sa môn: Có sự thích thú muốn được gặp 
những người xuất gia, với điều kiện là người xuất gia đó dễ 
thương, là người tu thật. Theo nguyên tắc, người xuất gia là 
người có học hỏi chánh pháp, là người có hành trì đàng 
hoàng, nếu gặp được người đó là có lợi. Còn nếu gặp, người 
đó chỉ nói chuyện buôn bán thị phi thì không phải là sa môn, 
mà là giả sa môn. Trong kinh dạy: vui mừng khi được gặp 
các thầy các sư cô vì mỗi khi gặp các thây, các sư cô thì mình 
thấy trong người khỏe nhẹ, được học hỏi nhiều điều hay bởi 
các thầy, các sư cô đại diện cho sự tu tập, cho trí tuệ, cho tình 
thương. 


Mỗi giảng triếp thính thọ: Mỗi khi nghe pháp thì hết lòng 
tiếp nhận để hành trì. Triếp có nghĩa là thường thường, lập 
tức. Mỗi khi nghe giảng thì liền tiếp nhận và đem ra hành trì. 
Đó là điềm lành lớn nhất. 


* 


Phần 3 


Đâu là bài pháp thoại Sư Ông giảng ngày 10.12.2009 tại 
chùa Từ Nghiêm, Xóm Mới trong khóa An Cư Kiết Đông 
2009-2010. 


Sự thực tập tại Làng Mai là sự thực tập dừng lại. Dừng lại để 
có thể sống được những giây phút sâu sắc, tại vì trong chúng 
ta có một tập khí, nó xô đẩy chúng ta đi tới. Chúng ta giống 
như người đang đi tìm kiếm một cái gì, đang lo lắng về một 
chuyện gì đó, thành ra chúng ta không thật sự có mặt trong 
giây phút hiện tại. Sự tìm kiếm đó, sự lo lắng đó đã trở thành 
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một thói quen và thói quen này không cho phép chúng ta có 
mặt thật sự để sống sâu sắc trong giây phút hiện tại. Chỉ cần 
nhìn một người đang ngồi, đang đi hay đang ăn cơm một hai 
giây là mình có thể biết được rằng người đó có mặt hay không 
có mặt trong giây phút hiện tại liền, rất là dễ. Người đó tuy 
thân hình đang có đó nhưng không thật sự có mặt, tại vì có 
một sức mạnh, có một tập khí, một năng lượng đang đẩy 
người đó đi, kéo người đó ra khỏi giây phút hiện tại. Nhưng 
với sự thực tập của mình, mình có thể giúp cho người đó 
dừng lại. Người đó đang theo đuổi một ý tưởng, đang bị 
vướng vào một sự lo lắng, bị kẹt trong quá khứ, trong tương 
lai, trong sự buồn khổ, lo lắng..., người đó không thật sự có 
mặt. Là một người tu, bằng cách đi, đứng, nằm, ngồi của 
mình, mình có thể giúp cho người đó dừng lại, tại vì sự thực 
tập trước hết là dừng lại. Dừng lại cái gì? Dừng lại sự quên 
lãng, dừng lại sự đánh mất tự thân. Những phép tu mà Làng 
Mai cống hiến có tác dụng giúp cho ta có thể dừng lại được, 
ví dụ như hơi thở và bước chân. 

Mình äang thở 0ào 0à tình biết rằng đâu là hơi thở uào 

Mình đang thở ra uà biết rằng đâu là hơi thở ra 

Nếu mình biết mình có hạnh phúc trong khi thở vào thì mình 
ở lại với hơi thở vào của mình, lúc đó là mình đang an trú 
trong hiện tại. Trong khi ngồi, trong khi đi hay trong khi làm 
việc mình đều có thể thở vào được cả. Nếu để tâm vào hơi 
thở vào mà thấy mầu nhiệm và thích thú trong hơi thở vào 
thì đó là mình dừng lại được rồi. Đang đi mà mình ý thức 
được bước chân, thấy rằng mình đang bước một bước và 
mình dẫm lên trên hành tinh mầu nhiệm gọi là trái đất này 
thì đó là phép lạ. Mình thấy mình đang còn sống và đang 
bước lên hành tỉnh này thì tự nhiên cái thấy đó giúp cho mình 
dừng lại. Khi nghe tiếng chuông mình cũng có cơ hội dừng 
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lại sự suy nghĩ, sự lo lắng, dừng lại sự chạy trốn để tiếp xúc 
với sự sống mầu nhiệm trong giây phút hiện tại. 


Mình phải thiết kế, tổ chức và tu tập như thế nào để cho 
khung cảnh của Làng Mai có khả năng giúp được cho các bạn 
của mình mỗi khi tới Làng đó là có thể dừng lại được dễ 
dàng. Với cách mình đi, mình đứng, mình làm việc, mình nói 
cười có thể giúp cho người bạn của mình dừng lại được để 
người đó cũng có thể có mặt thật sự trong giây phút hiện tại. 
Các vị giáo thọ có thể giúp các bạn mới tới làm được như vậy. 
Minh tuy không phải giáo thọ, mình chỉ mới tu thôi nhưng 
khi thấy một người mới tới không biết hưởng sự tu tập thì rất 
là uống. Mình có thể tới hỏi thăm: bạn đã được ai hướng dẫn 
về cách thở, cách đi, cách ngồi thiền chưa? Nếu người ấy chưa 
được hướng dẫn hoặc là hướng dẫn chưa đầy đủ thì mình có 
thể giúp đỡ nếu người ấy muốn. Mình không dẫm chân lên 
các vị giáo thọ nhưng tất cả những người đến với mình đều 
là huynh đệ của mình trong sự thực tập, đều là pháp huynh, 
pháp đệ, anh em trong đạo, cho nên mình có bổn phận phải 
giúp người đó. Khi thấy người ấy đi hấp tấp thì mình thấy 
uống cho người đó, tại vì tới Làng Mai là mình có thể có hạnh 
phúc, có thể enjoy, thưởng thức từng bước chân của mình. 
Mỗi hơi thở là một cơ hội, mỗi bước chân là một cơ hội, mình 
phải nắm lấy cơ hội đó và giúp cho người kia đừng đánh mất 
cơ hội, đừng đánh mất sự sống. 


Bài kệ 10 

Trì trai tu phạm hạnh tt ñR lẽ Ä#f ÍT 
Thường dục kiến hiển minh  X B HH 
Y phụ minh trí giả {k l HH 5 


Thị vi tối cát tường ZzZãB5mïm£ 


222 


Biết ăn chau, biết tu theo phạm hạnh 

Có hạnh phúc khi gặp các hiển đức 

Biết nương uào các bậc có trí sắng 

Đó là điểm lành lớn nhất. 

Trì trai tu phạm hạnh: Nguyên văn trong chữ Hán là trai. 
Trì trai tức là ăn chay chứ không ăn mặn. Nhưng chữ trai này 
có nghĩa khác hơn, sâu hơn nữa, khi tham cứu nguyên bản 
bằng tiếng Päli thì chữ trai này ngày xưa người ta sử dụng để 
dịch chữ thanh lọc (wrification). Ngày xưa người ta dùng chữ 
trai chung với chữ giới, gọi là trai giới, nghĩa là ăn chay và 
giữ giới. Đây không phải là vấn đề riêng của người xuất gia 
mà đây cũng là sự thực tập của người tại gia, tức là phải khổ 
hạnh một chút xíu, phải tiết chế, không được hưởng thụ 
nhiều để có thể thanh lọc được thân và tâm. Trai giới để cho 
thân và tâm được nhẹ nhàng, thân tâm nhẹ nhàng thì hạnh 
phúc sẽ dễ dàng có được, còn thân hoặc tâm quá nặng thì 
hạnh phúc sẽ ít hơn. Vì vậy không những người xuất gia giữ 
trai giới mà người tại g1a cũng nên g1ữ trai giới. 

Ngày xưa những ông vua ở các nước Á Đông lâu lâu cũng 
thực tập trai giới. Trước khi đăng đàn làm lễ tế trời đất thì các 
ông vua phải trai giới ít nhất là ba ngày, vua cũng phải ăn 
chay, nằm đất để thanh lọc cơ thể, để khi làm lễ trời đất thì 
mới có hiệu quả. Văn hóa Đông phương bắt buộc như vậy, 
bên Trung Quốc hay Việt Nam thì cũng đều làm như thế, dù 
mình là người Phật tử hay không phải Phật tử. Ví dụ như 
trong nước bị mất mùa, bị hạn hán, hay thiên tai thì người ta 
tin rằng tại vì ông vua thiếu đức, thiếu tu. Vì vậy các quan 
nói rằng : tâu bệ hạ, bệ hạ nên trai giới một thời gian để cầu 
nguyện và ông vua cũng chấp nhận điều đó. Ông vua ăn 
chay và không nằm trên giường ngự nữa mà đi tìm chiếc 
chiếu, xuống nằm dưới đất và nhất là không ngủ với các cung 
phi mỹ nữ, xa lìa các cung phi mỹ nữ. 
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Biết ăn chau, biết tu theo phạm hạnh 
Có hạnh phúc khi gặp các hiển đức 


Phạm hạnh (?ralmacarwa) có nghĩa là không có liên hệ tình 
dục. Người xuất sĩ thực tập phạm hạnh là điều đương nhiên 
rồi, nhưng người cư sĩ cũng phải nên thực tập phạm hạnh. 
Thỉnh thoảng các vị cư sĩ nên để ra một khoảng thời gian để 
trai giới, tránh có sự chung đụng. Có một thiển sinh Tây 
phương tới báo cáo với sư cô Chân Không là bà ta trai giới 
được một tháng rồi, trong một tháng đó bà không có liên hệ 
tới tình dục. Người xuất gia thì phải kiêng cữ suốt đời, còn 
người tại gia thì thỉnh thoảng cũng phải có những giai đoạn 
như vậy, mình phải trai, phải giới, phải tu phạm hạnh. Lâu 
lâu phải ăn chay, ăn đơn giản để thanh lọc thân tâm của 
mình. 


Tại Làng Mai thỉnh thoảng có khóa tu sức khỏe, trong khóa 
tu mọi người ăn rất ít, không những ăn chay mà ăn rất là ít, 
uống nước rất nhiều, tập thể thao rất nhiều, súc ruột (nhịn 
ăn) để thanh lọc thân thể. Khi thân nhẹ nhàng thì tâm cũng 
nhẹ nhàng, mình cũng làm thế nào để cho những lo lắng, 
buồn phiền, tham đắm nhẹ bớt. Mình được tham dự một 
khóa tu, được nghe pháp thoại, được thực tập thiền tọa, thiển 
hành, và đi bộ một ngày mấy giờ đồng hồ, và cố nhiên là 
mình không có liên hệ tình dục thì thân tâm của mình được 
thanh lọc. Đây không phải chỉ là thực tập của những người 
xuất gia mà là cả của người tại gia. Nếu biết cách thực tập thì 
trong giai đoạn đó mình có hạnh phúc liền, còn bị bắt buộc 
phải làm thì mình không có hạnh phúc lắm. 


Trong nguyên văn tiếng Phạn có chữ fzpas có nghĩa là khổ 
hạnh, tiết chế, thanh lọc. Khổ hạnh (4uskaracarua) tức là thực 
tập tiết chế. Trì trai và giữ giới, chữ trai dịch nguyên văn từ 
chữ fapas, tức là tiết chế khổ hạnh. Người cư sĩ cũng nên có 
những giai đoạn thực tập như vậy để thanh lọc thân và tâm 
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của mình. Giữ giới là không gần gũi, chung chạ về vấn đề sắc 
dục. Cho nên phạm hạnh (rahmacarya) không phải chỉ cho 
người xuất gia mà người tu tại gia thỉnh thoảng cũng nên làm 
như vậy. 


Bản dịch của kinh Phước Đức là biết tinh cần, tỉnh thức. Tỉnh 
cần ở đây tức là tinh cần thanh lọc. Thành ra mình phải sửa 
cho gần với nguyên văn hơn. Biết ăn chay, biết tu theo phạm 
hạnh mình nên dịch là biết tỉnh cần thanh lọc thân tâm và tu 
theo phạm hạnh thì hay hơn dịch là ăn chay. Ăn chay ở đây 
có nghĩa là thanh lọc thân, thanh lọc tâm, khổ hạnh một chút 
xíu để cho nhẹ nhàng. Trong bản dịch từ tiếng Pali mình 
cũng phải sửa lại là sống tinh cần, tỉnh thức. Tinh cần ở đây 
là chuyên cần thanh lọc thân tâm cho thường, chứ đừng có 
lâu lâu mới làm một lần mà mỗi năm phải làm nhiều lần. Đi 
một khóa tu sức khỏe, một khóa tu bảy ngày hay hai mốt 
ngày để thanh lọc thân tâm và tu theo phạm hạnh 


Trong truyền thống Phật giáo Việt Nam và Phật giáo Trung 
quốc, mỗi gia đình Phật tử đều có ăn chay ít nhất là ngày rằm 
hay mồng một. Quý vị là Phật tử, quý vị phải chấp nhận Năm 
Giới và phải ăn chay ít nhất là ngày rằm và ngày mồng một 
hàng tháng. Tối thiểu là ngày rằm và ngày mồng một quý vi 
tắm gội sạch sẽ, đi chùa, tu phạm hạnh, ăn chay, không uống 
rượu, không ăn thịt cá, không có liên hệ tình dục. Ngày đó là 
ngày linh thiêng của Phật tử tại gia. Phần lớn các cư sĩ đều 
thực tập thập trai, tức là mỗi tháng ăn chay mười ngày. Ở 
Việt Nam, trên lịch người ta luôn luôn nhắc rằng ngày hôm 
nay là ngày trai thành ra mình đi chợ mình không mua cá, 
mua thịt. Cố nhiên có một số Phật tử ăn chay trường, tức là 
ăn chay luôn ba muơi ngày một tháng. 

Theo sự gởi gắm của Ủy Ban Nghiên Cứu Liên Hiệp Quốc thì 
muốn cứu trái đất khỏi tình trạng ô nhiễm, khỏi bị hâm nóng 
thì ít nhất phải ăn chay mười lăm ngày một tháng, tức là công 
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nghệ chăn nuôi phải giảm thiểu 50%, tại vì công nghệ chăn 
nuôi đã phá rừng, đốn cây để làm đồng cỏ cho bò ăn, gây ô 
nhiễm sinh môi rất nhiều. Cách đây ba năm tôi kêu gọi Phật 
tử cố gắng ăn chay ít nhất là mười lăm ngày trong tháng, tức 
là thập ngũ trai. Đối với Phật tử Việt Nam thì không khó bao 
nhiêu, tại vì chỉ từ mười ngày lên mười lăm ngày và nếu có 
thể được ăn chay được luôn ba mươi ngày thì càng tốt. Thập 
trai là danh từ rất thông dụng và bây giờ mình làm thập ngũ 
trai. Cái này là làm theo lời khuyên của Ủy Ban Liên Hiệp 
Quốc: Vì thương trái đất mà ăn chay. Nếu biết cách nấu thì 
ăn chay cũng ngon lắm. Các thầy các sư cô nấu rất ngon. 
Chắc là mình phải mở một khóa tu để học nấu chay, cố nhiên 
là khóa tu đó mình sẽ nấu những món rất ngon và khóa tu 
đó chắc chắn là sẽ khác với khóa tu sức khỏe. Khóa tu sức 
khỏe thì không nên nấu ăn ngon, mùi thơm của thức ăn sẽ 
làm cho mình mất thanh tịnh, mất an lạc. 


Ăn chay là phương tiện hữu hiệu nhất để cứu hộ cho trái đất. 
Các nhà khoa học đã nói rằng nếu mình mua một chiếc xe 
hơi chạy bằng điện hoặc bằng dầu để cho bớt ô nhiễm, như 
chiếc hybrid của hãng Honda, nó chế tác rất ít khí CO;. 
Nhưng không bằng ăn chay, ăn chay lời hơn, hữu hiệu hơn 
là mua một chiếc xe. 


Tại Làng Mai chúng tôi thực tập mỗi tuần một ngày không 
sử dụng xe, tại Xóm Mới thì thực tập thêm mỗi tuần một ngày 
không sử dụng điện (trừ những ngày mùa đông) và ở đây ăn 
chay luôn 365 ngày trong một năm. Thực tập như vậy chúng 
tôi thấy trong lòng nhẹ nhàng. Tại vì làm được chuyện đó 
nên chúng tôi khuyên được các bạn của mình làm theo. Năm 
ngoái các thầy, các sư cô ở tu viện Lộc Uyển đã kêu gọi các 
bạn cư sĩ bên Hoa Kỳ thực tập ngày không xe (no car day). 
Các bạn thực tập được góp chung lại là 100.000 (một trăm 
ngàn) ngày không chạy xe. Rất là hay. Chúng ta có thể giúp 
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cứu được hành tỉnh của chúng ta bằng cách thực tập câu này 
trong Kinh Cát Tường (Kinh Điểm Lành). Biết ăn chay, biết 
tu theo phạm hạnh, mình có thể dịch: 


Thường tỉnh cẩu, thanh lọc thân tâm, tu theo phạm hạnh 
Có hạnh phúc khi gặp các hiển đức 


Thường dục kiến hiển minh: Có nhu yếu muốn được gặp 
các bậc hiền minh. Những người hiển có nghĩa là những 
người bạn, những bậc thầy có tu, có học. Mỗi khi nghĩ tới họ 
thì mình có ước muốn được gặp họ, đó là điểm lành. 


Biết nương vào các bậc có trí sáng tức là người có trí tuệ vì 
những người có trí tuệ có thể giúp mình thoát ra khỏi những 
tình huống khó khăn, khổ đau, những lo lắng ưu sầu. Những 
khó khăn của mình nhờ lưỡi gươm của trí tuệ mà được cắt 
đứt. Nếu trí tuệ của mình còn thiếu thì mình phải gần gũi với 
các bậc hiền đức, các bậc có trí tuệ để họ soi sáng cho mình. 
Đôi khi khó khăn của mình mình phải loay hoay từ tuần này 
sang tuần khác mà không vượt thoát được tình trạng đó, gặp 
bậc có trí tuệ họ soi sáng cho mình một cái là mình thoát ra 
khỏi liền lập tức. Người kia nói cho mình có mấy câu thôi mà 
mình ra được. Rất là hay. 

Y phụ minh trí giả: Biết nương vào những bậc có trí tuệ sáng 
suốt. Minh trí là trí tuệ sáng suốt. Đó là dấu hiệu của sự may 
mắn. Nếu một người biết trì trai, biết tu phạm hạnh, nếu 
người đó có nhu yếu muốn đi gặp những bậc hiền, nếu người 
đó biết nương vào những người có trí tuệ thì đó là dấu hiệu 
tốt lành mà mình có thể nhận diện được. 


Bài kệ 11 

Dĩ tín hữu đạo đức 
Chánh ý hướng vô nghi 
Dục thoát tam ác đạo 
Thị vi tối cát tường 


hm ® mm 
àt S5 IHỆ H 


Có riểm tin, có một đời sống tâm linh 

Tâm ú ngau thẳng, không bị hoài nghi che lấp 

Có quuết tâm lánh xa ba nẻo 0uềxấu ác 

Đó là điển lành lớn nhất 

Di tín hữu đạo đức: Tín tức là niềm tin và niềm tin này 
không phải là niềm tin nơi một đấng thần linh mà nơi một 
con đường. Tín là một năng lượng, khi mình có năng lượng 
của niềm tin thì mình có sức mạnh, và có hạnh phúc. Trong 
đạo Bụt có nói tới năm nguồn năng lượng gọi là ngũ lực 
(panca balani): tín, tấn, niệm, định, tuệ. Tín là năng lượng 
của niềm tin, chính nó tạo ra những năng lượng khác; tấn là 
sự chuyên cần, chuyên cần tu học, thực tập; niệm tức là năng 
lượng của sự có mặt đích thực; định là năng lượng của sự tập 
trung; những năng lượng này đưa tới trí tuệ, mà trí tuệ là lưỡi 
gươm có khả năng chặt đứt những sợi dây sầu khổ, lo lắng, 
tham đắm v.v... Năm nguồn năng lượng đó tạo ra bậc trí 
sáng, những bậc hiền nhân. 


Hữu đạo đức là có một đời sống tâm linh. Không có một đời 
sống tâm linh thì mình không có năng lượng để đối diện, để 
tháo gỡ những khó khăn trong nội tâm của mình. Đời sống 
tâm linh được làm bằng năm nguồn năng lượng (tín, tấn, 
niệm, định, tuệ) và tu tập là để chế tác năm nguồn năng 
lượng này. 

Chánh ý hướng vô nghỉ: Ở đây tôi dịch là tâm ý ngay thẳng, 
nhưng mình nên dịch lại là hướng về sự thực tập chánh kiến 
(right uieu›). Chánh ý tức là chánh kiến mà chánh kiến là yếu 
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tố đầu của Bát Chánh Đạo. Chánh kiến tức là tuệ. Khi có được 
chánh kiến rồi thì mình không nghỉ ngờ, không thắc mắc 
nữa, đó gọi là chánh ý hướng vô nghi. Hướng về phía thực 
hiện được chánh kiến để đi đến chỗ không ngờ vực, không 
thắc mắc nữa nghĩa là nó đi đôi với con đường tâm linh. Con 
đường tâm linh là con đường Bát Chánh Đạo, nó bắt đầu từ 
chánh kiến rồi tới chánh tư duy. Chánh ý cũng có nghĩa là 
chánh tư duy (right thinking). Chánh kiến và chánh tư duy 
đều được bao gồm trong danh từ chánh ý. 


Dục thoát tam ác đạo: Có nhu yếu không muốn đi về ba nẻo 
tối tăm là địa ngục, nga quỷ và súc sinh. 


Theo cái thấy của đạo Bụt Đại thừa thì thế giới của địa ngục, 
thế giới của ma đói và thế giới của súc sinh không phải là ở 
một thế giới khác mà nó nằm ngay trong thế giới loài người. 
Trong con người có niết bàn, tịnh độ mà cũng có địa ngục. 
Mình đã sống như thế nào để niết bàn được biểu hiện? Hoặc 
mình đã sống như thế nào đó thì địa ngục có thể mở ra ngay 
trong lòng mình. Địa ngục hay niết bàn vốn nằm trong tâm 
của mình chứ không phải ở một cõi nào đó xa xôi. Có ba nẻo 
đường đen tối là: địa ngục, nga quỷ và súc sinh. Nhưng ba 
con đường ấy không phải là ở một cõi khác trong tương lai 
mà nó có thể có ngay trong hiện tại. Súc sinh tức là chỉ biết 
sống theo bản năng ham muốn mà không màng øì tới tình 
thương, hiểu biết và giải thoát. Đường về gọi là thú, đạo cũng 
là thú, tam thú, ác thú. Tam ác đạo là ba nẻo về xấu ác. Trong 
đời sống hàng ngày mình không muốn để cho ba con đường 
xấu ác đó biểu hiện, nếu có quyết tâm ấy thì đó là điểm lành. 
Mình là người thực tập, là một hành giả mình không muốn 
đi về ba nẻo đường đó, cho nên mình tới với nhau để nương 
vào nhau. Có nhiều người không biết nên nhiều khi họ dìu 
nhau đi về hướng địa ngục, về cõi ma đói, về cõi xúc sinh chỉ 
biết thỏa mãn những thú tánh mà thôi. 
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Bài kệ 12 

Đắng tâm hành bố thí * !Ù fT ThlfB 
Phụng chư đắc đạo giả SE ñg Íd lR 1đ 
Diệc kính chư thiên nhân 7R \ šố 
Thị vi tối cát tường ZzZzãEm£ 


Biết bố thí uới tâm niệm bình đẳng 

Biết phụng sự những bậc đắc đao 

Biết tôn quú những kẻ đáng tôn quú trong hai giới nhân uà thiên 
Đó là điền lành lớn nhất. 

Đẳng tâm hành bố thí: Đắng tâm là tâm niệm bình đẳng, 
biết phụng sự những bậc đắc đạo, biết tôn quý những bậc 
đáng quý trong hai giới trời và người, đó là điểm lành lớn 
nhất. Đăng tâm là tâm niệm không kỳ thị, coi tất cả mọi loài 
đều bằng nhau. Khi cứu giúp người thì mình không kỳ thị, 
không phân biệt chủng tộc, màu da, tôn giáo. Giúp là giúp 
thôi, tại người ta khổ nên mình giúp đó gọi là đẳng tâm hành 
bế thí. 


Bố thí là một phép thực tập, nó đem lại cho mình hạnh phúc, 
nó là một trong sáu sự thực tập có thể đưa mình từ bến bờ 
khổ đau, hệ lụy đi sang bến bờ thảnh thơi, an lạc, gọi là Lục 
Ba La Mật (síx paramifas). Lục Ba La Mật là sáu phương pháp 
thực tập đưa mình từ bờ bên này sang bờ bên kia gồm: bố thí, 
trì giới, tinh tấn, thiển định, nhẫn nhục và trí tuệ. Phép thứ 
sáu có liên hệ với nguồn năng lượng thứ năm, gọi là tuệ. Phép 
thứ năm, nó liên hệ tới nguồn năng lượng thứ tư là định. Trì 
giới cũng liên hệ ít nhiều tới niệm định tuệ và có khi là giới 
định tuệ. Niệm và giới liên hệ mật thiết đến nỗi không phân 
biệt được, đó là trái tim của sự thực tập đạo But, gọi là niệm 
định tuệ hay là giới định tuệ nó còn được gọi là tam vô lậu 
học, tức là ba sự rèn luyện, ba sự thực tập, nó giúp cho mình 
không rơi rụng trong thế giới của hệ lụy, sầu khổ. Vô lậu tức 
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là không có rạn nứt, không rơi rớt xuống. Bố thí là hiến tặng, 
là phân phát, là chia sẻ. Sự thực tập đó có thể đưa từ thế giới 
của hận thù, của khổ đau, của hệ lụy đi sang thế giới của giải 
thoát, của an lạc, của tình thương. Khi giận ai thì mình không 
muốn cho người đó cái gì hết, để dành cho người khác, 
nhưng nếu mình nói, thôi cho người đó đi thì tự nhiên mình 
hết giận liền. Đó là một đề nghị của đức Thế Tôn. 


Người mình thương, lâu lâu mình giận người đó, biết trước 
như vậy thì bây giờ khi chưa giận mình lo mua quà trước cất 
trong tủ, giữ cho kỹ, để khi nào mình giận mà tháo gỡ không 
được thì mình nhớ lời Bụt dạy, đi kiếm món quà tặng cho 
người đó : anh có món quà cho em, chỉ cần nghĩ tới vậy là 
mình hết giận liền, rất là hay. Bố thí không phải chỉ đối trị 
với sự ích kỷ, tham lam mà còn đối trị luôn với sân và sỉ, nó 
đối trị cả tam độc. Khi mình biết rằng khổ đau của người đó 
tức là khổ đau của mình, làm cho người đó hạnh phúc thì 
mình được hạnh phúc hơn, đó là vô si, là trí tuệ, mà có trí tuệ 
thì hết khổ. Vì vậy bố thí không phải chỉ là đối trị với sự bỏn 
sẻn, tham lam, ích kỷ mà nó còn chuyển hóa luôn cả cái sân 
hận và cái si mê, cho nên gọi là Bố Thí Ba La Mật (Dana 
Pamarita). Vị Bồ Tát mà thực tập bế thí thì phải bố thí một 
cách bình đẳng, nghĩa là không phân biệt, không kỳ thị. Bố 
thí có nhiều loại, ở đây chúng ta chỉ nói tới ba loại là : tài thí, 
pháp thí và vô úy thí. 

- Tài thí tức là bố thí tài vật như : tiên bạc, nhà ở, cơm áo, 
thuốc men..., 


- Pháp thí là chỉ cho người kia phương pháp để người ấy 
thoát khổ. Minh biết con đường Bát Chánh Đạo nên biết cách 
tháo gỡ, hòa giải được cho họ, giúp họ vượt thoát buồn lo, sợ 
hãi. Thành ra không cần giàu có mới bố thí được, mình có trí 
tuệ là có thể bố thí được rất nhiều, mình có giáo pháp, mở 
khóa tu là pháp thí 
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- Thứ ba là vô úy thí tức là hiến tặng sự không sợ hãi, người 
kia sợ chết, người kia sợ đói, người kia sợ cô đơn. Cái sợ của 
người kia làm cho họ co rúm lại, khiến họ không thể có được 
hạnh phúc trong đời sống hàng ngày 


Trên thế giới bây giờ cái sợ rất lớn, các nước đều sợ mà sợ 
những cái rất hão huyền, vì sợ cho nên phải mua súng, mua 
bom, vì sợ cho nên phải bỏ hết tiền ra để mà trang bị quân 
đội, không có tiền đủ để cung cấp lương thực cho dân. Thế 
giới bây giờ được vận hành trên cái sợ, vì sợ cho nên có nhu 
yếu muốn mua vũ khí mà nhiều người vì tham cho nên đã 
chơi trên cái sợ của người khác. Họ chế tạo vũ khí, họ nói nếu 
anh không mua cái này, mai mốt nó đánh anh, anh ráng chịu. 
Vì vậy mình biết rõ ràng rằng cái tham và cái sợ đi đôi với 
nhau. Vô úy thí là trao tặng sự không sợ hãi, mà muốn trao 
tặng sự vô úy thì chính mình phải có sự vô úy. Minh có trí 
tuệ, mình không sợ chết, không sợ đói, không sợ nghèo và 
khi mình có cái vô úy đó rồi thì mình mới có thể hiến tặng 
cho người khác được. Nhờ có trí tuệ mà mình không sợ hãi, 
còn nếu không có trí tuệ thì sợ hãi rất nhiều. Cái sợ đó đưa 
tới sự chia rẽ, bạo động, đưa tới nghi ngờ, đưa tới khủng bố 
và chống khủng bố. Vì vậy bố thí là một trong sáu phương 
pháp thực tập để đưa mình từ bờ của khổ đau, của hệ lụy đi 
sang bờ của giải thoát, của an lạc, của tình thương, của hạnh 
phúc. Bồ Tát Quan Thế Âm là một vị bồ tát chuyên môn ban 
tặng sự không sợ hãi. 


Phụng chư đắc đạo giả: Biết phụng sự những bậc đắc đạo. 
Đây là vấn đề đầu tư. Mình biết bố thí một cách bình đăng 
không kỳ thị rồi nhưng mình cũng biết đầu tư nữa. Những 
bậc đắc đạo, những người có trí sáng thì sự có mặt của những 
vị đó rất có lợi cho quần chúng, cho nhân gian, tại vì có mặt 
của những người đó là có nhiều ánh sáng, có nhiều trí tuệ vì 
vậy giúp người ta sẽ không đi lầm đường, lạc lối, xuôi về ba 
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nẻo xấu ác. Do đó mình phải đặc biệt yểm trợ những bậc đắc 
đạo, mình không kỳ thị, nhưng mình đặc biệt chú trọng tới 
các vị ấy, đó là vấn đề đầu tư. Đây là giá trị đạo đức, giá trị 
trí tuệ. Ở trong kinh Tứ Thập Nhị Chương có một đoạn khi 
mình mới nghe thì giống như là bố thí không có bình đẳng, 
đoạn đó nói rằng cho một người ác ăn cơm, không có công 
đức bằng cho một người hiển ăn cơm. Tại vì cho người hiển 
ăn cơm tức là đầu tư vào người hiền, người hiền đó có thể 
giúp được rất nhiều người. Cố nhiên là người ác khi đói cũng 
khổ, cho nên cũng cho họ ăn cơm, nhưng nếu mình có cơ hội 
cho người hiển ăn cơm thì công đức còn nhiều hơn nữa. Nó 
có nghĩa không phải là mình không cho người ác ăn cơm, 
nhưng trong khi bế thí thì có sự đầu tư vào trong đó. Thành 
ra hai cái không chống đối với nhau, nó có thể đi đôi với 
nhau, một bên là tâm không kỳ thị, một bên là ý hướng muốn 
đầu tư, nó tế nhị lắm. 


Diệc kính chư thiên nhân: Biết tôn qúy những kẻ đáng tôn 
quý trong hai giới nhân và thiên. Nó cũng nằm trong tỉnh 
thân đó, nghĩa là mình phải có sự đối xử đặc biệt, tôn kính 
đối với người đáng tôn kính, tại vì những người đó có đạo 
hạnh, họ có trí tuệ. Mình yểm trợ cho những người đó thì nó 
có lợi lạc nhiều cho thế giới của mình. Tôn kính bậc đáng 
kính, cái này cũng có trong bản chữ Päli. 
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Phần cuối 


Đâu là bài pháp thoại Sư Ông giảng ngày 13.12.2009 tại 
chùa Cam Lộ - Xóm Hạ trong thiển đường Hội Ngàn Sao 
trong trràa An Cư 2009-2010. 


Một buổi sáng, sau khi ngồi thiền, trong lúc chúng ta đi từ 
thiên đường Chuyển Hóa về lại phòng mình trong không khí 
ban mai rất trong lành, chúng ta có thể thưởng thức từng hơi 
thở, từng bước chân của mình. Nếu biết đi cho chánh niệm 
thì mỗi bước chân đều có thể đem lại cho mình rất nhiều 
hạnh phúc. Buổi chiều cũng vậy, ngồi thiển xong đã sáu giờ 
mấy, trời bắt đầu tối và không khí ở bên ngoài rất trong lành, 
mát mẻ và mình có thể đi từng bước hết sức thảnh thơi, hết 
sức nuôi dưỡng. 

Tôi nhớ hồi đầu năm nay, Tết âm lịch năm 2009, vùng này có 
bão, các xóm của Làng Mai bị cúp điện. Tôi bị chóng mặt, 
đầu choáng váng, ngồi không vững, mỗi khi ngồi dậy là cái 
đầu xoay xoay rất khó chịu. Tôi cũng không thể nào đi từ 
phòng mình tới phòng vệ sinh được. Cố gắng hết sức, vịn vào 
tường, đi từng bước một mà cũng không đi được, rất là khó 
khăn, thành ra tôi phải nhờ người đem tới một cái chậu để đi 
tiểu ngay trong phòng. Tình trạng đó cứ kéo dài suốt cả tuần 
lễ. Bây giờ tôi đã hết chóng mặt, nên đi lại rất dễ dàng và mỗi 
khi tôi nhớ tới mấy ngày mình bị chóng mặt, đi không được 
thì mỗi bước chân của tôi đều có hạnh phúc. Chỉ cần nhớ tới 
mấy ngày khó khăn đó và mong ước đi được những bước 
chân cho vững thì tự nhiên mình có cảm tưởng là mình rất 
may mắn. 
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Thường dục ly tham dâm SH ẤN RẾ Eq Đế 
Ngộ sĩ sân nhuế ý 15 đế RR nh 
Năng tập thành đạo kiến ÑE t3 hè ï 5 
Thị vi tối cát tường ZzZãBm£ 


Biết xa lìa tham dục 

Sân hận 0à sỉ tê 

Thường tu tập đểmmong đạt ñược chánh kiến 

Đó là điểm lành lớn nhất. 

Thường dục ly tham dâm, Ngộ sỉ sân nhuế ý: Có nghĩa là 
mình luôn luôn muốn lìa bỏ cái ham muốn và nhất là cái ham 
muốn về sắc dục. Mỗi khi có ham muốn, si mê và sân hận 
phát khởi thì mình phải nhận diện được nó. Chữ ngộ này có 
nghĩa là gặp. 


Năng tập thành đạo kiến: Nhờ đó mà thấy được con đường 
thực tập, con đường Tứ Diệu Đế. Mình biết rằng tham, sân 
và sỉ gây ra khổ đau, nhìn vào những khổ đau để thấy được 
gốc rễ của nó, thấy gốc rễ rồi thì sẽ thấy được con đường để 
chuyển hóa, đó là đạo kiến. Đạo kiến là thấy được con đường 
Bát Chánh, thấy được Tứ Diệu Đế. 


Trong đạo Bụt mình thường hay nói tới ba năng lượng, ba 
chất độc (tam độc): tham dục, sân hận và si mê. Những chất 
độc này nó là những tâm hành, nó tiêu hủy thân tâm của 
mình và tiêu hủy thế giới. Có những chất độc thuộc về phạm 
vi hóa học ; vật lý hiện đang làm ô nhiễm môi trường, những 
chất độc hóa học đi vào trong nước, trong không khí, trong 
đất gây độc hại cho sự sống, đang tiêu diệt sự sống và các 
nhà khoa học, các nhà chính trị đang tìm cách khử diệt nó. 
Hiện giờ địa cầu bị hâm nóng là do chất khí CO› quá nhiều 
trong không khí gây nên hiệu ứng nhà kính vì vậy nên các 
nhà khoa học đang tìm cách để chuyển hóa hoặc giảm bớt 
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nó. Khoa học nói rằng mình có thể cô đọng chất CO2 lại, nhốt 
vào trong tảng đá lớn rồi chôn ở trong lòng đất. Họ còn cho 
chúng ta biết rằng cây cối có khả năng hút chất CO; và 
chuyển hóa, nhưng hiện nay chúng ta không những không 
có đủ cây cối mà chúng ta còn chặt thêm cây, đốn thêm rừng. 
Trong nông nghiệp, khi trồng trọt mình sử dụng quá nhiều 
chất độc hóa học, làm ô nhiễm đất đai, sông hồ, làm ô nhiễm 
luôn cơ thể của con người. Trong công nghệ, sự sử dụng xe 
hơi và kỹ thuật chăn nuôi cũng tạo ra rất nhiều chất độc. Nếu 
khí hậu thay đổi mà mình không thể ngăn cản được thì trái 
đất nóng lên, băng tan thành nước, những thành phố gần bờ 
biển bị tràn ngập và hàng triệu người sẽ bị chết. Người ta biết 
trước như vậy. 


Trong kinh này thì nói tới độc tố tâm lý, là tham, sân và si. 
Sự tàn phá của các độc tố này cũng ghê gớm không kém gì 
độc tố hóa học. Ví dụ như chuyện tham, vì tham cho nên có 
chiến tranh. Muốn xứ mình có đủ năng lượng cho guồng máy 
khổng lồ của quốc gia cho nên mình đem quân đội đi xâm 
chiếm vùng có dầu lửa. Tham lam, sợ hãi là những chất độc 
tâm lý, chứ không phải chất độc vật lý. Chính chất độc tâm 
lý đó tạo ra chiến tranh, gây nên đổ vỡ. Nếu có chiến tranh, 
nếu có khủng bố, và có chống khủng bố thì tất cả đều do sợ 
và bạo động (sân tức là bạo động) mà ra. Cái sợ, cái tham và 
cái sân có sức tàn phá ghê gớm. Những chất độc đó do mình 
chế tác ra quá nhiều trong đời sống hàng ngày và sức mạnh 
của chất độc tâm lý đó tàn phá đời sống của mình còn nhiều 
hơn là chất độc hóa học. 

Ví dụ như chuyện tham dâm, chứng bệnh AIDS được truyền 
qua con đường dâm dục với những người đồng tính và 
những người dị tính. Bệnh AIDS đó tiêu diệt hàng triệu 
người ở Châu Phi cũng như ở chỗ khác. Lưỡi hái của thần 
Chết AIDS kết liễu sinh mạng hàng triệu người và sức tàn 
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phá của nó còn mạnh hơn sức tàn phá của trái bom nguyên 
tử. Chuyện không giữ giới thứ ba đã để cho con vi khuẩn đó 
được truyền đi một cách rất mau chóng qua đường dâm dục 
và làm cho hàng triệu người chết. Hai trái bom nguyên tử bỏ 
xuống Hiroshima và Nagasaki giết chết khoảng 200.000 (hai 
trăm ngàn) người, còn bệnh AIDS đã giết hàng triệu người. 
Thành thử mình đừng nói chỉ có chất độc hóa học mới độc 
hại cho sự sống mà chất độc trong tâm cũng ghê gớm lắm. 
Tu là để nhận diện chất độc ở bên trong và tìm cách để 
chuyển hóa những chất độc đó. 


Bài kệ này cho ta biết rằng mỗi khi có tâm hành tham dục 
phát khởi thì mình phải có khả năng nhận diện nó, tại vì nó 
có sức phá hoại rất lớn, nó tiêu diệt mình và những người 
chung quanh mình. Mình phải dùng phương tiện nào để có 
thể chuyển hóa nó ? Đức Thế Tôn dạy rất kỹ, nếu có niệm, 
định, tuệ thì mình có thể ngăn chặn và chuyển hóa được tâm 
hành tham. Khi khát nước mà thấy một ly nước màu hồng rất 
đẹp thì mình thấy thèm và rất muốn uống, nhưng người ta 
cảnh báo nếu uống nước này vào sẽ chết, nếu không chết thì 
cũng ngất ngư và vì khát quá cho nên mình muốn uống, 
nhưng nhờ có trí tuệ cho nên mình đã không uống, tại vì 
mình biết rằng uống vào sẽ chết. Khi một tâm hành bạo 
động, sân hận phát khởi, là một hành giả mình phải có khả 
năng nhận diện được nó: Thở vào tôi biết đây là năng lượng 
của bạo động, giận hờn, năng lượng này đang tàn phá tôi và 
đẩy tôi tàn phá người khác cho nên tôi phải tìm cách hóa giải 
nó. 

Theo phương pháp là phải có tuệ, phải có từ bi, và hiểu. Mà 
hiểu được thì có thể thương được và khi có hiểu, có thương 
thì cơn giận kia tan biến. Là người tu, mình phải biết cách 
dùng tâm hành này để chuyển hóa tâm hành kia. Những tâm 
hành như niệm, định, tuệ, từ, bi, hỷ, xả mình có thể chế tác 
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được và khi có những tâm hành đó rồi thì mình có thể chuyển 
hóa được tâm hành sân, si, mạn, nghị, kiêu, sợ hãi v.v... 


Ngoài đời người ta lo đối trị với chất độc hóa học còn trong 
đạo, mình lo đối trị độc tố trong tâm. Mình phải gọi được tên 
của từng độc tố một, phải học cách để có thể nhận diện từng 
độc tố đó và biết cách trung hòa, hóa giải chúng. Vì đạo Bụt 
thấy rằng khổ và vui tương tức, hoa và rác tương tức. Nếu 
hoa và rác đều là chất hữu cơ thì hoa có thể trở thành rác và 
rác có thể trở thành hoa. Tâm hành cũng vậy, thương cũng 
có trở thành ghét. Ban đầu thương nhau quá, nhưng nếu 
không biết cách thương thì sau vài năm thương biến thành 
ghét. Cái thương và cái ghét cũng là chất hữu cơ cho nên cái 
thương trở thành cái ghét được thì cái ghét cũng có thể trở 
thành cái thương được. Nếu biết ủ phân, ủ rác cho khéo thì 
mình có chất bổ nuôi hoa, cho nên mình không sợ. Những 
chất liệu tham, sân, si không phải đào đất chôn kỹ như người 
ta nghĩ tới chuyện chôn CO¿ mà có thể chuyển rác thành hoa 
được. Có niệm, có định, có tuệ thì có từ, có bi, có tha thứ, có 
bao dung. Có tuệ, có từ, có bi thì mình có thể chuyển hóa 
được tâm hành độc hại trong con người của mình và giúp 
chuyển hóa tâm hành đó cho xã hội. Đó là bổn phận của 
người tu. 


Ở ngoài đời họ có phòng thí nghiệm nghiên cứu thế nào để 
chuyển hóa chất độc hóa học, còn mình ngồi trong thiển 
đường nghiên cứu làm sao để chuyển hóa được độc tố ở trong 
lòng tiết ra, đó là công việc của người hành giả. Khi năng 
lượng của tham biểu hiện và bốc cháy thì thân thể và tâm hồn 
của mình cũng bị thiêu đốt. Có ngọn lửa tham dục trong lòng 
thì mình không thấy an, không thấy lạc, không có hạnh phúc 
gì hết. Con người mà bị lửa tham đốt cháy thì rất là khổ. 
Người đó có thể làm bất cứ cái gì và có thể gây ra khổ đau 
cho những người chung quanh. Nhưng nếu người đó có tu 
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hoặc có người khác chỉ cho phương pháp tu để người đó có 
trí tuệ, có từ bi thì tự nhiên ngọn lửa tham đó tắt đi. Khi ngọn 
lửa tham tắt đi thì ta cảm thấy mát mẻ thanh lương, giống 
như có cơn mưa vừa mới rơi xuống. Lúc đó mình có tâm hành 
gọi là vô tham, mà có tâm hành vô tham thì mình có an lạc, 
có hạnh phúc. Kỳ sau, khi ngọn lửa tham cháy lên thì mình 
phải làm thế nào để cho ngọn lửa đó được dập tắt. 


Ngọn lửa tham bốc cháy, nếu không phải ngọn lửa tham của 
một người mà là ngọn lửa tham của một đám người thì nó 
cháy dữ đội lắm. Ngọn lửa sân cũng vậy, khi ngọn lửa sân 
hận cháy lên thì mình mất hết an lạc, mình muốn đập, muốn 
phá, muốn tiêu diệt thế giới. Dễ sợ lắm, nhất là khi ngọn lửa 
đó là ngọn lửa sân tập thể thì không gì có thể ngăn chặn được. 
Các nhà khoa học làm thế nào để đối phó với ngọn lửa sân 
tập thể? Chiến tranh là kết quả của tham và sân tập thể. Ngọn 
lửa sân cũng tạo ra tình trạng nóng bức như ngọn lửa tham 
và khi biết chế tác những giọt nước từ bi để tưới lên thì nó sẽ 
dịu xuống. 

Trừ nhiệt nhão di giai đắc thanh lương: Trừ sự nóng bức là 
được mát mẻ. Cho nên thường thường tượng đức Bồ Tát 
Quan Thế Âm tay trái cầm tịnh bình có nước của từ bi và tay 
phải cầm một nhành dương liễu, nhúng vào nước từ bi mà 
rải thì tất cả phiền não, nóng bức trở thành thanh lương. 


Đầu cành dương liễu 0uương cam lộ 

Một giọt mười phương rưới cũng đầu 

Bao nhiêu trần lụụ tiêu tan hết 

Đàn tràng thanh tịnh ở neau đầu 

(Thơ Sự Ông Làng Mai) 

Đó là phép lạ của người tu, người tu phải có khả năng diệt 
trừ được ngọn lửa của tham dục, ngọn lửa của sân hận và sỉ 
mê, những ngọn lửa đưa tới sợ hãi, lo lắng, tuyệt vọng. Tu 
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phải có mục đích rõ ràng, mình phải học cách để khi nào 
ngọn lửa tham, ngọn lửa sân bốc lên thì mình phải biết cách 
xử lý. Ở ngoài đời, để đối phó với chất độc hóa học người ta 
mới nghiên cứu, thí nghiệm. Ở trong đạo cũng vậy, để đối 
phó với chất độc trong lòng thì mình cũng nghiên cứu, học 
hỏi và thực tập. Mình biết rằng hạnh phúc làm sao có được 
nếu mà lửa tham, lửa sân, lửa ganh ty, lửa sợ hãi tiếp tục 
bừng cháy. Trong bài kệ này mình học rằng: Biết xa lìa tham 
dục sân hận và si mê thì mình phải có khả năng nhận diện 
để có thể có một cái thấy chính xác về con đường chuyển hóa. 
Năng tập thành đạo kiến: Mình phải có khả năng tự luyện 
tập cho quen để mỗi khi thấy cái tham, cái sân, cái si bốc lên 
thì nhìn sâu vào trong đó để nhận diện học hỏi và tìm thấy 
được phương pháp thoát ra. Mình có thể rèn luyện mình để 
thực hiện được sự đạo kiến, tức cái thấy về Tứ Đế và Bát 
Chánh Đạo. Trong nguyên văn bản kinh có 47a, saccama, 
dassana. Dassana tức là phải nhìn và thấy được cho sâu ở 
trong đó. Arya là diệu tức màu nhiệm. Saccana là đế, đế là 
sự thật. Có bốn sự thật mầu nhiệm là: Khổ đế, tập đế, diệt đế 
và đạo đế. Đạo kiến này có nghĩa là thấy được Tứ Đế và Bát 
Chánh Đạo. Con đường Bát Chánh là con đường giúp cho 
mình đối phó, xử lý được những chất độc được chế tạo, được 
biểu hiện ra trong tâm thức của mình và trong tâm thức cộng 
đồng. 


Người ta nói sức tàn phá của bom đạn, của chất hóa học mà 
người ta không nói một cách kỹ lưỡng tới sức tàn phá của tâm 
hành, như tham đắm, giận hờn, ganh ty, si mê, nó có tác 
dụng phá hoại rất là lớn. Bây giờ bệnh AIDS đã tàn phá hàng 
triệu người, hàng triệu người đang chết từ từ, tại vì họ không 
thực tập giới thứ ba. Có những em bé mới sinh ra đã mang 
căn bệnh đó rồi, đây là tai họa rất lớn. Mình dịch lại cho sát 
với nguyên văn hơn: 
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Biết xa lìa tham dục 

Biết nhận diện uà xử lú sân hận 0à sỉ mê mỗi khi chúng phát khởi 
Để tập luuên tà có được cái thất chính xác uề Bát Chánh Đạo 
Đó là điền lành lớn nhất 

Ở trong Bát Chánh Đạo có: 

- Chánh kiến: là thấy đúng, cái thấy tương tức, cái thấy 
không kỳ thị 

- Chánh tư duy: tư duy đi theo chiều hướng của hiểu và của 
thương 


- Chánh ngữ: lời nói đi theo chiều hướng của hiểu và thương 


- Chánh nghiệp: hành động cũng đi theo chiều hướng hiểu 
và thương. 


- Chánh tinh tấn: bỏ công phu ra tu tập, luyện cho mình có 
được một cái thấy chính xác. 


- Chánh mạng: có nghề nghiệp, có phương tiện sinh sống mà 
nó không ởi trái với chánh kiến. Nghề nghiệp của mình 
không đem lại sự tàn hại cho con người, cho những loài khác 
và cho môi trường của sự sống 


- Chánh niệm: ý thức được những gì đang xảy ra trong mình 
và xung quanh mình 


- Chánh định: duy trì được cái thấy chính xác 


Nhưng tất cả đều được soi sáng bởi chánh kiến. Tập thành 
đạo kiến là luyện tập như thế nào để thấy được con đường 
Bát Chánh Đạo. Chánh kiến tức là tuệ, là hoa trái của sự thực 
tập. Mình ngồi thiền, mình tu tập để đạt tới cái thấy chính 
xác, đó gọi là chánh kiến, là trí tuệ, là bát nhã. Cái thấy đó là 
cái thấy không kỳ thị, không lưỡng nguyên, một khi có cái 
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thấy đó thì không còn tham đắm, giận hờn, ganh ty nữa. Cái 
đó gọi là Bát Nhã Ba La Mật, tức là trí tuệ đưa tới bờ bên kia. 


Có chánh kiến rồi sẽ có chánh tư duy. Tư duy trên căn bản 
chánh kiến thì tư duy này cũng không kỳ thị, không lưỡng 
nguyên, tư duy theo tuệ giác tương tức. Tư duy như vậy thì 
sẽ không còn tham, sân, si. Có chánh kiến sẽ có chánh ngữ: 
lời nói này tạo ra sự hòa hợp mà không gây chia rẽ. Có chánh 
kiến rồi sẽ có chánh nghiệp: hành động của mình mang tính 
cách che chở, bảo hộ, cứu trợ, nó không tàn sát, kỳ thị nữa. 
Có chánh kiến thì mới có chánh tỉnh tấn, chánh mạng. Có 
chánh kiến thì mới có chánh niệm và chánh định. Tóm lại 
chánh kiến đưa tới bảy cái chánh kia. 


Niệm, định càng hùng hậu thì tuệ giác càng lớn. Vì vậy cho 
nên chúng ta biết rằng trái tim của sự thực tập đạo Bụt là tam 
vô lậu học, tức là niệm, định, tuệ. Niệm, định, tuệ là tam học 
(the three kinds oƒ traimnines). Chánh niệm hùng hậu thì có 
chánh định. Chánh niệm và chánh định hùng hậu thì có 
chánh kiến, tức là tuệ giác, tức là có cái thấy rất là sáng rõ. Có 
cái thấy sáng rồi thì tư duy cũng đúng, nói năng cũng đúng 
và hành động cũng đúng, càng sáng thì làm càng đúng. Vì 
vậy cho nên trái tim của sự thực tập đạo Bụt là niệm (smrfi), 
định (samnadhi), tuệ (praƒna). 


Đặt vấn đề là làm sao giải quyết được vấn nạn của xã hội, của 
gia đình, của trái đất thì câu trả lời là phải sử dụng Bát Chánh 
Đạo và phải sử dụng Bát Chánh Đạo một cách thông minh, 
có phương pháp thì tự nhiên ta đối phó được với những chất 
độc tiết ra từ trong tâm của mình. Trước hết là sự thèm khát, 
mình phải đối trị được với thèm khát. Thứ đến là sự giận hờn, 
si mê, bạo động, nó đốt cháy thế gian, nó đốt cháy con người 
của mình do đó mình phải có trí tuệ, phải có từ bi để xử lý 
nó. Làm sao có từ bi nếu không có trí tuệ? Tất cả đều nằm ở 
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chỗ này: năng tập thành đạo kiến, làm thế nào luyện tập, để 
có cái thấy về Tứ Diệu Đế, về Bát Chánh Đạo? 


Bài kệ 14: 

Nhược dĩ khí phi vụ Zl3F# 
Năng cần tu đạo dụng RE š] l£ iš H 
Thường sự ư khả sự # SR j` Hj S 
Thị vi tối cát tường ZzZãBm£ 


Biết buông bỏ những nehiệp 0ụ phi nehia 

Có khả năng áp dụng đạo pháp 0ào đời sống hằng neàu 

Biết theo đuổi một lú tưởng đáng được theo đuổi 

Đó là điền lành lớn nhất 

Nhược di khí phi vụ: Phi vụ tức là những nghiệp vụ không 
chánh đáng. Những cái gì gây ra tai hại cho con người và 
thiên nhiên thì dù nó đem lại lợi tức nhiều cũng phải bỏ. Cái 
gì đem danh, đem lợi nhiều, nhưng nó tàn hại con người và 
thiên nhiên đều phải bỏ hết. Chữ vụ ở đây nghĩa là nghiệp 
vụ. Phi vụ là nghiệp vụ phi nghĩa. Biết buông bỏ những 
nghiệp vụ phi nghĩa. 


Có ông làm một nghề giàu rất mau, mỗi năm thu lợi hàng 
triệu, hàng tỉ EU. Ông ta cũng biết rằng những sản phẩm mà 
hãng của ông sản xuất ra nó đầu độc con người, đầu độc trẻ 
em và đầu độc người lớn. Nhưng vì lợi nhuận của nó lớn quá 
nên ông ta không buông bỏ được. Ví dụ như ngành sản xuất 
súng đạn, bán rất chạy, tại vì thiên hạ cần mua súng đạn. 
Nước Mỹ, Pháp và Anh đều có những xưởng chế tạo vũ khí 
rất lớn và tiền chảy vào đó rất nhiều, nó cũng cung cấp công 
ăn việc làm cho nhiều người. Vì vậy cho nên nước Mỹ, Pháp, 
Anh không bỏ được nghiệp vụ sản xuất súng đạn, cái đó gọi 
là nghiệp vụ phi nghĩa. Trong khi những em bé ở các nước 
nghèo đói, nó chìa bàn tay ra với cái bát mẻ của nó một, hai, 
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ba giờ đồng hồ rồi mà không có được một miếng bánh mì 
hoặc một miếng cơm. Đáng lý ra phải lấy tiền mua cơm cho 
nó thì mình lại lấy tiền đó đi mua súng đạn trong khi cái mà 
nó cần là cơm chứ không phải súng đạn. 


Nếu dân chúng không biết những gì xảy ra (tức là không có 
niệm) và cứ để cho chính quyền tiếp tục làm như vậy thì phải 
biết rằng mình đang xây dựng nền kinh tế của mình bằng 
những nghiệp vụ phi nghĩa. Khi có đủ niệm, định rồi thì sẽ 
có tuệ. Có tuệ rồi thì mình có đủ sức mạnh để có thể ngưng 
lại những nghiệp vụ phi nghĩa. Mình phải trình bày sự thật, 
phải làm cho mọi người thấy được sự thật. Phải có cái thấy 
đó rồi mới mong có sự thay đổi, nếu không thì tình trạng sẽ 
vẫn tiếp tục diễn ra. 


Năng cần tu đạo dụng: Có khả năng áp dụng đạo pháp vào 
đời sống hàng ngày. Giáo pháp mà mình học hỏi phải làm 
thế nào để áp dụng được trong đời sống hàng ngày, đó là đạo 
dụng. Còn mình chỉ nói lý thuyết mà không áp dụng được 
thì không ích lợi gì, cho nên mình mới sử dụng danh từ Đạo 
Phật Ưng Dụng. Làm sao ứng dụng được? Ưng dụng đạo 
Phật như thế nào để có thể chuyển hóa được, dập tắt được 
những ngọn lửa tham, ngọn lửa sân, ngọn lửa sợ hãi, nghỉ 
ngờ ở trong lòng người? Phải cụ thể lắm mới được. Bắt đầu 
bằng chánh niệm để thấy được, nhận diện được những khổ 
đau đang có mặt, rồi nhìn vào trong bản chất những khổ đau 
để tìm ra gốc rễ, lúc đó mình mới có thể thấy được con đường 
đạo kiến (tập thành đạo kiến). Thấy được con đường đạo kiến 
mình mới có thể áp dụng được đạo Phật vào trong đời sống 
hàng ngày. 

Những nhà chính trị, những nhà doanh nghiệp có những khổ 
đau, khó khăn của họ và mình phải nhận diện những khó 
khăn, khổ đau của họ trước khi mình hiến tặng cho họ những 
phương pháp để họ có thể tu tập, chuyển hóa. 
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Tôi nhớ lần đầu tiên mở khóa tu cho giới doanh nghiệp ở 
Làng Mai, tôi phải học hỏi rất nhiều. Tôi phải viết thư, phải 
cầu cứu với các bạn hữu, với các Phật tử xin họ nói cho tôi 
biết nhiều hơn về những khổ đau, những khó khăn của các 
nhà doanh nghiệp. Các bạn đã gửi tới cho tôi rất nhiều bài về 
những thành công, những thất bại, những lo lắng, những khổ 
đau của giới nhà giàu, giới doanh thương và tôi đã nghiên 
cứu những tài liệu ấy rất kỹ. Do đó, đến khóa tu tôi mới đưa 
ra được những phương pháp để họ có thể ứng dụng vào đời 
sống hàng ngày. Sau đó có những nhà doanh nghiệp viết thư 
cho tôi nói rằng: “Thầy ơi, khóa tu dành cho giới doanh 
thương đã giúp chúng tôi rất nhiều. Lần đầu tiên chúng tôi 
có cơ hội nhìn lại cuộc đời của mình, nhìn lại những đau khổ, 
những vấn đề của chúng tôi, lần đầu tiên chúng tôi thấy có 
ánh sáng. Khóa tu chấm dứt ba bốn tháng rồi nhưng chúng 
tôi tiếp tục có thêm tuệ giác. Tuệ giác tới hàng ngày nhờ khóa 
tu đó, bây giờ chúng tôi thấy rõ hơn con đường mà mình phải 
đi và những phương pháp để đối trị với những khổ đau, 
những khó khăn trong đời sống hàng ngày”. 


Sau khóa tu có nhiều nhà doanh nghiệp đã viết thư báo cáo 
như vậy và những bài pháp thoại trong khóa tu đã được đánh 
máy và in thành một cuốn sách bán rất chạy tại Mỹ và Hàn 
Quốc đó là cuốn Power, bản tiếng Việt của cuốn sách đó có 
tựa là Quyền Lực Đích Thực. Cuốn sách Power cũng như 
khóa tu đó là Đạo Phật Ứng Dụng cho những nhà doanh 
thương, những nhà chính trị. Hiện tại cuốn sách đó được lưu 
hành rộng rãi trong rất nhiều nước. 


Bây giờ ở Việt Nam cuốn sách bán chạy nhất của tôi là cuốn 
Giận. Hình như bên đó người ta đang giận hơi nhiều, tại vì 
khổ nhiều quá, giận nhiều quá cho nên mới mua cuốn sách 
Giận của tôi để đọc cho bớt giận. Vì vậy cuốn sách đó bán 
chạy không phải là tin mừng đâu. Cuốn Giận (A#ieer) cũng 
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bán rất chạy ở bên Mỹ. Cuốn Awieer xuất hiện bên Mỹ rất 
đúng lúc, nó xuất hiện vào thời điểm 11.9.2001. Còn bên Hàn 
Quốc chỉ trong vòng một năm mà bán trên một triệu cuốn. 
Trong cuốn Giận có những phương pháp thực tập giúp đối 
trị với ngọn lửa giận đang phừng phực bốc cháy, đó là Đạo 
Phật Ứng Dụng. 


Chúng tôi cũng đã tổ chức khóa tu cho các nhà tâm lý trị liệu. 
Khóa tu đầu tiên được tổ chức ở Colorado và sau đó chúng 
tôi còn tổ chức nhiều khóa tu nữa. Những gì mà đức Thế Tôn 
dạy về tâm, về phương pháp điều phục tâm, đã được đem ra 
chia sẻ với các nhà tâm lý trị liệu. Chư tổ nói rằng nếu mình 
biết được sự vận hành của tâm như thế nào thì sự thực tập sẽ 
dễ dàng hơn. Vì vậy cho nên tôi có viết cuốn sách The Mind 
0ƒ Transƒormation, Linderstandine Our Mind, đó cũng thuộc về 
phạm vi Đạo Phật Ứng Dụng trong lĩnh vực tâm lý trị liệu. 


Chúng tôi cũng đã có những khóa tu cho giới công an, cảnh 
sát và những người cai tù ở thành phố Madison (Wiscosin, 
USA). Tôi nhớ là trước khi mở khóa tu, tôi phải học nhiều 
lắm, phải học về những khó khăn, khổ đau của giới công an, 
cảnh sát, của giới nhà tù và tìm ra những sự thật rất đau lòng 
là: Mỗi năm ở bên Mỹ có khoảng 300 người cảnh sát tự tử 
bằng súng của chính mình, họ lấy súng của chính họ để tự 
sát. Mới nhìn vào mình tưởng ông cảnh sát oai lắm, có quyền 
hành ai cũng sợ, nhưng kỳ thực ông không có quyền gì hết, 
những quyền đó ông không sử dụng được cho chính ông và 
rốt cuộc ông bất lực, ông phải tự tử bằng súng của mình. 
Trước khi mở khóa tu cho cảnh sát, tôi cũng phải tìm hiểu 
nhiều lắm, tôi phải thấy được những khó khăn, bức xúc, 
tuyệt vọng khổ đau của họ thì tôi mới có thể trình bày Bát 
Chánh Đạo như thế nào để phù hợp với họ mới giúp cho họ 
được. Tôi rất cảm động khi thấy những chú cảnh sát Hoa Kỳ 
to lớn như vậy mà đi từng bước thiền hành, chậm rãi, thở ra, 
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thở vào những hơi thật dài, đối với họ chuyện này rất là khó, 
nhưng một hồi rồi cũng làm được như thường. Tôi có một vị 
đệ tử là giáo thọ cư sĩ tên là Cheri Maples, ngày xưa cô cũng 
làm sĩ quan trong giới cảnh sát và trong gần hai mươi năm 
thực tập theo Làng Mai thì Cheri Maples đã áp dụng phương 
pháp Bát Chánh Đạo để huấn luyện cảnh sát và đã đạt được 
nhiều kết quả rất tốt. Đó là Đạo Phật Ứng Dụng. 


Chúng tôi có những khóa tu cho giới giáo chức, giúp cho thầy 
giáo, cô giáo có hạnh phúc hơn khi giảng dạy cho học trò. Tại 
vì thầy cô giáo cũng có rất nhiều khó khăn và học trò của họ 
cũng có rất nhiều khó khăn. Tại Viện Phật Học Ứng Dụng 
Châu Âu, chúng tôi dự tính sẽ mở những khóa tu cho các bậc 
làm cha mẹ đang có khó khăn với con cái, cho những người 
trẻ đang có khó khăn với bố mẹ hay cho những người vừa 
khám phá ra mình bị bệnh nan y, cho những người vừa mới 
mất người thân, tất cả những khóa tu đó đều thuộc về phạm 
vi của Đạo Phật Ứng Dụng. Chúng tôi sắp có khóa tu cho 
những người trẻ chuẩn bị thành hôn, giúp họ chuẩn bị trước 
những phương pháp thực tập để đừng rơi vào những lỗi lầm 
sau khi thành hôn rồi hối không kịp. Đó là những cố gắng 
của chúng tôi trong thế kỷ 21, đem Đạo Bụt Ứng Dụng vào 
trong đời sống hàng ngày, gọi là Đạo Phật Ứng Dụng, tiếng 
Anh gọi là Applied Buadhism. Bây giờ cơ sở của Viện Phật Học 
Ứng Dụng nằm ở bên Đức và các trung tâm khác như là Làng 
Mai, Lộc Uyến hay Bích Nham... đều trở thành phân viện 
của Viện Phật Học Ứng Dụng. Sau này nếu mình có Bát Nhã 
mới thì Bát Nhã cũng trở thành phân viện của Viện Phật Học 
Ứng Dụng. Đạo Phật phải ứng dụng được thì mới có ích lợi, 
chứ học lý thuyết suông sẽ không đưa tới đâu. 

Thường sự ư khá sự: Sự ở đây có người dịch là thờ. Thờ ông 
bà, cha mẹ hay thờ chồng. Sự có nghĩa là phụng sự, ở đây tôi 
dịch là lý tưởng phụng sự. 
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Thường sự ư khả sự, biết theo đuổi lý tưởng đáng được đeo 
đuổi. Cái gì mà mình cho là cao đẹp nhất và đáng để cho 
mình đầu tư tất cả con người của mình vào thì mình mới làm, 
chứ không phải ai mời gì cũng làm. Tham gia chuyện này, 
tham gia chuyện kia, rốt cuộc chăng làm được gì hết. Phải 
chuyên tâm vào một cái mà mình cho là cao đẹp nhất để 
không mất thì giờ của mình. 


Bài kệ thứ 15 


Nhất thiết vi thiên hạ mm... hỳ 
Kiến lập đại từ ý #Ð:U ki 
Tu nhân an chúng sinh l£A sj+ 
Thị vi tối cát tường ZzZzãE5m£ 


Vì tất cả nhân loại 

Vun bón tâm đại từ 

Nuôi dưỡng tình thương để đem lại an bình cho thếgian 

Đó là điển lành lớn nhất 

Nhất thiết vi thiên hạ: Thiên hạ là nhân loại. Vì thiên hạ 
kiến lập đại từ ý. Đại từ là maha maitri, maha karuna. Mình 
là người Phật tử, mình là học trò của Bụt, là sự nối tiếp của 
Đức Thế Tôn thì mình phải làm phát khởi tình thương lớn. 
Phải có tình thương lớn và tình thương lớn đó để cho tất cả 
nhân loại. 

Kiến lập đại từ ý: Dồn hết tất cả năng lượng vì thiên hạ 
(humaritu ) mà kiến lập một chí nguyện lớn (đại từ ý). 

Vì tất cả nhân loại 

Vun bón tâm đại từ 

Mình có thể dịch là phải làm phát khởi tâm đại từ để phục 
vụ cho toàn thể nhân loại. Vì nhân loại phát khởi tâm đại từ 
(the mind oƒ loue) mà mình hay nói là bồ đề tâm. Bồ đề tâm 
tức là tâm giác ngộ (he mind oƒ enliehtenment). Trí tuệ đi đôi 
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với tình thương, hễ có trí tuệ là có tình thương lớn, vì vậy cho 
nên tâm đại từ tức cũng là tâm đại trí và tâm đại từ ở đây 
cũng là bồ đề tâm. Phải phát khởi tâm bồ đề, phát khởi lý 
tưởng đại từ, đại bi để tiếp nối đức Thế Tôn. Đại từ ý là bồ đề 
tâm, là đại bi tâm. 

Tu nhân an chúng sinh: Trong bản ¡in Đại Tạng đời Tống, 
đời Minh thì chữ nhân là nhân từ và vì vậy có nhiều thầy dịch 
là nuôi dưỡng tình thương. Bây giờ theo tôi nghĩ thì mình 
dùng chữ nhân là người, nuôi dưỡng con người, tại vì nếu 
con người mà thành công được thì những loài khác trên thế 
gian sẽ được hưởng. Thành ra thay vì dùng chữ nhân là nhân 
từ thì mình dùng chữ nhân là người ở trong bản Đại Chánh 
Tân Tu này, tức là phải xây dựng con người. Con người bị 
tàn phá hơi nhiều thành ra phải chỉnh lý con người lại, trồng 
người, dựng người, phục hồi lại con người tốt đẹp. Con người 
bây giờ bị thương tích, bị phá sản hơi nhiều cho nên không 
đóng được vai trò người anh của các loài. Con người đã tàn 
phá trái đất và làm cho tất cả các loài khác bị đau khổ, vì vậy 
phải tu bổ lại con người. 


Chữ tu nhân ở đây, tôi muốn dịch là tu bổ lại con người, chứ 
không phải là tu tập lòng từ bị, tại vì từ bi đã nói trước rồi 
cho nên mình không cần phải lập lại nữa. Tu nhân tức là tu 
bổ lại con người để cho thế giới, cho các loài khác có một cơ 
hội. Những loài voi, cọp, sư tử, gấu, tôm, cá, khỉ, chim, tất cả 
các loài cầm thú, cỏ cây, đất đá sẽ được hưởng nếu con người 
được tu bổ lại. Thành ra tôi muốn giữ lại chữ nhân này, mình 
dịch là: 

Tụ bổ cơn người đểcon người có khả năng đem lại an bình cho các 
loài khác trên thế gian 

Đó là điền lành lớn nhất 
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Dịch như vậy thì lời kinh sẽ đẹp, sẽ sâu hơn. Lý tưởng của 
mình là phát tâm bồ đề, phát lời nguyện lớn, tình thương lớn. 
Việc làm trước nhất là tu bổ con người, điều này cũng phù 
hợp với đạo lý Đông phương ngày xưa: Tu thân, tề gia, trị 
quốc, bình thiên hạ. Phải tu bổ lại con người, phải xây dựng 
lại con người thì thế giới mới có một cơ hội. Vì vậy cho nên 
mình có thể nói đạo Phật có một nền nhân bản rất là vững 
mà con người là căn bản. Như tổ Lâm Tế của chúng ta nói: 
Con người là quan trọng nhất! Không phải Phật, Thánh là 
quan trọng, không phải Thiên Thần, không phải Tam thiên 
đại thiên thế giới, thiên đường, địa ngục là quan trọng mà 
chính con người là quan trọng nhất. Thành ra chủ nghĩa nhân 
bản rất là lớn, rất là vững mạnh và ý này càng rõ hơn trong 
bài kệ chót. 


Bài kệ 16 

Trí giả cư thế gian ? 1ñ lá  RR 
Thường tập cát tường hạnh HH KEíI 
Tự trí thành tuệ kiến H  j XS R 
Thị vị tối cát tường z£ãm 


Là bậc trí eiả ở trong cuộc đời 

Thườne tập hạnh tạo tác những điểm lành 

Cho đến khi chính trình thành tựu được tuệ giác lớn 

Đó là điểm lành lớn nhất 

Trí giả cư thế gian: Trí giả là bậc có trí tuệ, mà mình tu là để 
có trí tuệ. Những người có trí tuệ trong khi ở trong cuộc đời 
thì phải biết chế tác ra những điềm lành, chứ không phải đợi 
điểm lành từ bên ngoài tới. Câu này là câu trả lời trực tiếp 
của Bụt đối với những người phạm chí tới hỏi. Thường 
thường họ nói điểm lành là ở trên trời có mây ngũ sắc hay có 
gì xuất hiện như con chim phượng hoàng, con rùa lâu năm. 
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Nhưng mà những cái đó từ bên ngoài tới, còn chủ ý của Bụt 
thì những điềm lành phải từ ở bên trong đưa ra. 

Thường tập cát tường hạnh: Bậc trí giả sống trong thế gian 
đừng chờ điềm lành từ bên ngoài đi tới mà phải tự chế tác ra 
điểm lành và tất cả những bài kệ này đều là để mình tự chế 
ra điềm lành. 

Là bậc trí giả ở trong cuộc đời thường tự tập hạnh tạo tác 
những điềm lành cho tới khi mình thành tựu được tuệ giác 
lớn. 

Tự trí thành tuệ kiến: Tức là thành Phật, đây là điểm lành 
lớn nhất. 

Sau khi vị Phạm chí và các đệ tử được nghe những lời Bụt 
dạy họ rất hoan hỷ và nói rằng: “Bạch đức Thế Tôn, Thế Tôn 
là một bậc hiếm có, xin cho chúng con được quy y và làm đệ 
tử của Ngài”. Bụt nói được và tất cả những người đó đều trở 
thành đệ tử của Bụt. 
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Pháp thí thắng mọi thí 
SqbDadanatmn dhamtmadanam JinaF 


SÁCH ẤN TỐNG 


KHÔNG BÁN 
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